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समपित 


उन साधु-सज्जनों के कर-ऋमलों में, जो अपने 


सत के प्रतिकूल बातों को भी सुनने में अपने 
उदार एवं विशाल हृदय का परिचय 
देते हैं; ओर सत्य की 
खोज में निष्पक्ष में । 


निवेदन 


एक परमाणु दूसरे में मिल्लरुर दृणुऊ, तीसरे में 

। मिलकर उ्यणुक हो जाते हैं; इस प्रकार परमाणुओं के 
क्रमशः सम्मिलन से जगत्‌ का निर्माण मानना--“आरम्भ- 
वाद! है । सत्‌ , रज, तम की साम्यावस्था ही सांख्य का 


प्रधान ( मूल्ञतत्त्त ) है, इसी का परिवर्तन होकर महत्‌ , 


अहंकार, पांच तन्मात्र ( शब्दादि पंच विषय ), पंचमहा- 
भूत ( प्रथ्वी आदि) तथा मन-सहित दशों इन्द्रियाँ 
उत्पन्न मानना--'परिणामवाद' है। सत्तायुत द्रव्य का 
एक अवस्था छोड़कर दूसरी अवस्था में प्रवेश करना ही 
“परिणाम' है। रञ्जु में सपे की प्रतीति के समान ब्रह्म 
में जगत्‌ की मिथ्या-प्रतोति ही--'विवर्तवाद” है । इंथर 
' में क्रिया होकर नीहारिकायें तथा उनसे ग्रह-उपग्रह बनना 
एबं अमीबा ( एक कोषीय जन्तुओं ) से मेढक, पक्षी, 
बन्दर तथा मनुष्यों का निर्माण मानना--'विकासवाद! है । 
बीज-बृत्ष) कर्म-देह के न्याय से तथा अनादि जड़- 
चेतन के स्वाभाविक नित्य गुण-धर्मों से जगत्‌ की स्थिति 
अनादि सिद्ध होने से, उपयु क्त वाद कल्पित ही हैं। अत- 
एव जगत्‌ का सर्वथा उत्पाद एवं विनाश मानना समी- 
चीन नंहीं। प्रस्तुत लघुकाय ग्रन्थ में इसी विषय पर किचित्‌ 
मीमांसा की गयी है । 
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बूटी 
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भारतीय से लेकर पाश्‍चात्त्य दार्शनिकों के जगत्‌ 
उत्पत्ति विषयक जिन मतों पर मैंने अपनी ओर से आलो- 
चना प्रस्तुत की है, उन सभी के प्रति मेरे हृदय में श्रद्धा 
एवं प्रेम है । जव जीवमात्र अपने प्रियबन्धु हैं, किर किसी 
के प्रति ईर्ष्या-उल्मन तो हो ही केसे सकरी है १ सभी के 
दार्शनिक विचारों की एकता नहीं हो सकती ; परन्तु सभी | 
मतों के उदेश्य होने चाहिये. जोब मात्र के प्रति शुद्ध प्रेम 
ओर सेवा का बर्ताव करना । हम लोगों के विचार भले 
अनेक॑ हों, परन्तु हृदय एक होना चाहिये। 

इस लवुकाय ग्रन्थ के परिचय के लिये भूमिका में 
विस्तार करना में समीचीन नहीं समझता; पाठकगण 
स्वयं ग्रन्थ में ही प्रविष्ट होकर इसका रहस्य समभने के 
लिये कृपया कष्ट उठावें । इस ग्रन्थ के लिखने में जिन 
महापुरुषों के सत्साहित्यों से मुझे कुछ भी सहायता मिली 
है; अथवा जो पूज्य महज्जन एवं स्नेही-बन्धु अपनी प्रेम 
भरी, महत्त्वपूर्ण सम्मति देकर मुके उद्बुद्ध किये हैं, उनका 
मैं हृदय से आभार स्वीकार करता हुआ, उन्हें धन्यवाद 
देता हूँ । वाक्य-रचनादि में थोडी-बहुत त्रुटि होना स्त्राभा- 
विक-सी वात हे। जिस किती प्रकार की भी, अपनी 
चुटियों पर मैं विनम्र क्षमा-प्रार्थी हूँ । 
बैशाख शुक्ल } . विनम्र 
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जड़-चेतन दो वस्तु अनादि ओर अनन्त हैं। इसको 
यदि विवरण पूवक कहें, तो कहना होगा कि प्रथ्वी, जल, 
तेज तथा वायु--ये चार जड़ तत्त्व ओर इनसे सर्वथा एवं 
सर्वदा पथक अगणित चेतन जीवये पाँच वस्तु अनादि- 
अनन्त एवं नित्य हैं । पेड़, पत्थर, शरीर, घर, घडा, लोहा, 
ताँबा, जश्या, सोना, चाँदी, कोयला, . अन्न, फल, फूल, 
बादल, लहर, तरंग, फेन, शर्बंत, ठुग्ध, बवण्डर, आँवी, 
बिजली, गेंस-चिराग आदि के प्रकाशा एवं इस प्रकार के 
अनेकों काय पदाथ उक्त चार तत्त्वा के गुण-धर्मादि षट्‌ 
भेदों से एवं अनादि से प्रवाह रूप बनते-मिटते रहते हें 
आर अनन्त काल तक ऐसे ही बनते-मिटते रहेंगे। इनका 
कभी आदि-अन्त नहीं । 


इसी प्रकार चन्द्र, सूर्य तथा अनेकों तारागण भी कम 
विशेष चार जड़-तत्त्वों के कारण-समूह अनादि वस्तु हैं । 


२ जगन्सी सांसा 


कोई-कोई तारे बनते-बिगड़ते रहते हैं, जैसे उल्काझुखी 
आदि । इधर चेतन जीवों का कारणसमूह कहीं नहीं । 
बल्कि वे सब अविनाशी चेतन-जीव भिन्ञ-भिञ्ञ अपने- 
अपने कमा के वासना-वश जन्म-मरण चक्र में प्रत्यक्ष 
घूम रहे हैं ओर तनधारी चेतन जीव जड़ तत्त्वों को लेकर 
नाना जड़-पदार्थ अनादिकाल से बनाते-बिगाड़ते रहते हैं 
तथा कर्म-वश उनका शरीर-धरना-छोड़ना लगा रहता है । 

इस प्रकार जड़-चेतनमय यह दिखता हुआ जगल 
उत्पत्ति-प्रलय रहित अनादि ओर अनन्त है । छातएब इस 
जगत्‌ के कर्ता-कारण अप्रत्यक्ष-अदृश्य खुदा, ईश्वर, त्रह्म, 
प्रधान,ईथर, नेचर आदि कथमपि सम्भव नही । पृथ्बी आदि 
चतुमंहाभूतां तथा उनके गुणःस्त्रथावों को ही प्रक्कति-नेचर 
आदि कुछ भी कह लें। यद्यपि इस जड़-चेतन मय प्रत्यक्ष जगत्‌ 
की इत्पत्ति-प्रलय के विषय में नाना सतबादियों ने नाना 
मनगढ्न्त वेढङ्गी कल्पनाये की हैं। परन्तु एक-एक की 
युक्तियो ओर असम्भत्रादि दोषों से तथा सत्य न्याय से 
वे सब मत खरिडत हो जाते हैं । 

इस छोंटी-सी पुस्तिका में इन्हीं विषयों पर मीमांसा 
की गयी है। इस पुस्तक को पूर्वांध ओर उत्तराध में बॉट 
दिया गया है। पूर्वाक्षे में जगत्‌-उत्पत्ति विषयक नाना 


कल्पित मतों का पूर्वपक्ष-द्वारा स्थापन कर उनका पुनः 





पूर्वार्ध et) 


उन्तरपक्त-द्वारा निराकरण किया गया है ओर उत्तराधे में 
पारख-न्याय-पूवेक जगत्‌ की वास्तविक अनादि स्थिति का 
वर्णान किया गया है। शेष उपयोगी अंश, जो इनमें आने 
वाले नहीं थे, उन्हें परिशिष्ट में जोड़ दिया गया हे । 
x x x 

उत्पत्ति-प्रलय-रहित इस अनादि जगत्‌ को नाना सत- 
वादी अपनी भूल-वश कहते हैं कि यह कभी उत्पन्न हुआ 
है और कभी इसका प्रलय हो जायया । जिनमें इस जगत्‌ 
की उत्पत्ति के कारण-कर्ता कोई ईश्वर सानता है, कोई 
खुदा, कोई यहोबा तथा कोई ब्रह्म, सगुण, निणु ण, व्रह्मा, 
शिव, विष्णु, सूर्य, आदिशक्ति, प्रधान, ईथर इत्यादि । इन 
लोगों की कुछ विरोधी कल्पनार्ये आगे देखिये-- 





भारतीय मत 


श्रोतखंड 
स्थृतिखंड 
उपनिषद्खंड 
 पुराणुखंड 
सामान्यखंड 





श्रौतखंड 


१, पूर्व पक्ष- तासदासीन्तो सदासीत्तदानीं नासीद्रजो नो 
व्योमा परोयत्‌ ।” इत्यादि अर्थात्‌ प्रलय काल में असत्‌ 
नहीं थ्रा। सत्य भी उस समय नहीं था । प्रथ्वी ओर 
आकाश सी नहीँ थे । आकाशा में स्थित सप्रलोक भी 
नहीं थे । तब कोन कहाँ रहता था ? व्रह्माएड कहाँ 
था? गंभोर जल भी कहाँथा? ॥ १॥ उस समय 
असर्व और मतत्व भी नहीं थे। रात्रि ओर दिवस 
भी नहीं थे । वायु से शून्य और आत्मा के अवलम्ब 
से श्वास-प्रश्वास वाले एबं त्रह्ममात्र ही थे उनके अति- 
रिक्त सव शून्य थे ॥ २॥ सष्टिरचना से पूर्वे अन्धकार 
ने अन्धकार को आदृत किया हुआ था। सब्‌ कुछ अज्ञात 
था | सब ओर जल-ही-जल था । वह सवेव्याप्त ब्रह्म भी 
अविद्यमान पदार्थ से ढका था। वही एकं तत्त्व तप के 
प्रभाव से विद्यमान था ॥ ३ ॥ जत्र उस ब्रह्म ने सर्वप्रथम 
सष्टि-सचता की इच्छा की। उससे सर्वप्रथम बीज का 
प्राकल्य हुआ | मेधावीजनों ने अपली बुद्धि के हारा 
विचार करके अप्रकट वस्तु की उत्पत्ति कल्पित की ॥ ४॥ 
फिर बीज धारणकर्ता पुरुष की उत्पत्ति हुई । फिर महिमाएं 


< जगन्मीमांसा 


प्रकट हुई*। उन महिमाओं का कार्य दोनों पावो? तक 
प्रशस्त हुआ । नीचे स्वथा ` ओर ऊपर प्रथति का स्थान 
हुआ ॥ ५ ॥ प्रकृति के तत्त्व को कोई नहीं जानता, तो 
उनका वणन कोन कर सकता है ? इस सृष्टि का उत्पत्ति- 
कारण क्या है ? यह विभिन्न सष्टियाँ किस उपादान कारण 
से प्रकटीं ? देवगण भी इन सृष्टियो के पश्चात्‌ ही उत्यज्ञ 
हुए, तब कोन जानता हे कि यह सषि कहाँ से उत्पन्न 
हुई! ॥ ६॥ यह विभिन्न सष्टियाँ किस प्रकार हुई ! 
इन्हें किसने रचा ९ इन सृष्टियो के जो स्वामी दिव्यधाम में 
निवास करते हैं, बही इनकी रचना के विषय में जानते हैं। 
यह भी सम्भव है कि उन्हें भी यह सब बातें ज्ञात न हों॥७॥ 
( ऋग्वेद मंडल १०आ० ११, श्रीराम शर्मा आचार्य की टीका से ) 


उत्तरपक्ष प्रलय-काल में जब सत्‌-असत्‌ दोनों नहीं 
थे, तब कहाँ से आ गये १ एक बार कहते हैं, गम्भीर जूल 
कहाँ था १ फिर नीचे कहते हैं कि चारों ओर जल-ही-जल 
था । सत्र व्याप्त ब्रह्म अविद्यमान पदार्थं से ढँका था। जो 
अविद्यमान है, अर्थात है ही नहीं । बह किसी को ढाँक 





५--दोनो ओर । २ एक शब्द जिसका उच्चारण कल्पित 
देवताओं या पितरों की हवि देने के समय किया जाता है। 
अथवा पितरों को दिया जाने वाला अन्न भी "स्वघा? कहलाता हे! 
“स्वघा? का अर्थ माया भी है । 


पूवाध ५ 


केसे सकता है ? ब्रह्म ने सूष्टि-रचना की इच्छा क्यों की ९ 
उसे क्या आवश्यकता थी ९ 

इन सन्त्रों में आगे चलकर स्वयं कह दिया है कि “इस 
जगत-स्रृष्टि का कारण क्या या कोन है ९ इसे कोई नहीं 
जानता, यहाँ तक ईश्बर भी सम्भवतः नहीं जानता ।? 

२, पूर्वपक्ष “स वे नेव रेमे । तस्मादेकाकी न रमते 
स ह्वितीयसेच्छत्स” इत्यादि अर्थात उसको अकेले में 
आनन्द नहीं आया, इसलिये संसार में भो अकेले में 
आनन्द नहीं आता उसने दूसरे को चाहा, वह इतना 
मोटा हुआ, जितने दो स्री-पुरुष मिलकर होते हैं। फिर 
उसने अपने सोटे शरीर के दो भाग किये । एक भाग पुरुष 
ओर दूसरा भाग पल्ली बना, उससे मनुष्य पैदा हुए । पल्ली 
ने देखा कि इसने मुझको अपने शारीर से ही बनाकर सुक 
से रमण किया इस खेद से छिप गयी । छिपकर गो हुई । 
पुरुष ने भी वृषभ वनकर उससे व्यवाय? किया। उससे 
गो-जाति उत्पन्न हुई | फिर वही पल्नी घोडी हुई, पुरुष घोड़ा 
बना । पल्ली फिर गदही बनी, पुरुष गदहा बना, फिर दोनों 
ने आपस में मेथुन किया, उससे एक टापवाले अश्व, गदभ 
उत्पन्न हुए। फिर पल्ली बकरी बनी, पुरुष बकरा बना | 
फिर पत्नी भेड़ी बनी, पुरुष भेड़ा बना, फिर आपस में 


. २--भोग 
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उन्होंने रमण किया, उससे भेड़-बकरी बने । इसी प्रकार 
दोनों चीटीं तक वनते गये ओर संसार बनता गया ।” 


(शत० १४।४।२। वैदिक सस्यार्थे प्रकाश कालूराम शाख एट ३ २८) 

उत्तरपक्ष--अह कोन था जिसको अकेले में आनन्द 
नहीं आया ? जो स्वतः तृप्त नहीं, जो दूसरे को चाहता है, 
वह सर्वसमर्थ कहाँ ? एक ही देह में से खी पुरुष एथ 
प्रथक हो जाना तथा मनुष्य से क्रमशः गाय-वैल, घोड़ी- 
घोड़ा, गधी-गधा आदि होना कितनी असम्भव पूर्ण बाते 
हें १ विवेकवान्‌ इसकी सार हीनता पर स्वयं विचार करे। 


| 








है 


स्न्वतिखंड 


३, पूर्वपक्ष यद संसार ( प्रलय काल सें) तम 
में लीन, अज्ञेय, चिन्हंरहित, प्रमाणादि तको' से हीन, 
विज्ञेय तथा सर्वज्ञ सोये हुए के समान था ।” 

“उस परमात्मा ने अनेक प्रकार की प्रजाओं की सृष्टि 
करने की इच्छा से ध्यान कर सबसे पहले जल की सृष्टि की 
ओर उसमें शक्ति रूपी बीज को छोड़ा ।” 

“अतिशय अन्धकार युक्त ओर अव्यक्त संसार रूपी 
व्यक्त वह अण्डा नारायण से उत्पन्न हुआ, उस अण्डे के 
भीतर ये लोक सात द्वीपों-वाली प्रथ्त्री थी |” 

“वह जो अत्यन्त प्रसिद्ध सवका कारण है, नित्य है, 
सत्‌ तथा असत स्वरूप है; उससे उत्पन्न पुरुष लोक में ब्रह्मा 
कहा जाता है.।” 

~ में 0 (९) 
“ब्रह्मा ने उस अण्डे में (अपने वष से) एक वर्ष 
ba (रे © ~ 
( अर्थात मनुष्य के वर्ष से इकतीस खर्ब दस अर्व चालीस 
करोड़वर्ष) तक निवास कर अपने ध्यान के द्वारा उस 
अण्डे के दो टुकड़े कर दिये ।” 
“उस अण्डे के दो टुकड़ों से स्वर्ग तथा प्रथ्वी की सृष्टि 
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की ओर बीच में आकाश; आठ दिशाओं तथा जलका 
आश्रय अर्थात्‌ समुद्र ` की सृष्टि को |” ( इत्यादि बहुत 
विस्तार से कथन है ) । 
( मनुस्मृति प्रथम अध्याय ) 

उत्तरपच्त--संसार पहले नहीं था, इसका कोई 
प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं । पहले जल की सृष्टि की, ओर उसमें 
बीज छोड़ा; तो जब पहले प्र॒थ्वी नहीं थी, तब जल को 
कहाँ पर ठहराया ९ ईश्वर सत्‌-असत्‌ दोनों है, यह केसे ? 
क्योंकि “नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः”(गीता) 
अर्थात्‌ असत्य का भाव नहीं होता ओर सत्य का अभाव 
नहीं होता । इकतीस खर्ब दश अर्ब ओर चालीस करोड़ 
वर्ष तक ब्रह्मा उसी अण्डे में रह गये-यह कितनी मन- 
गढ्न्त कल्पना है ? उस अण्डा के दो ठुकड़े करके उसी से 
सब सृष्टि बनायी ओर पीछे से जल के आश्रय स्वरूप 
समुद्र को बनाया, जब समुद्र पहले नहीं था, तब अण्डा 
किस जल में था ? इस अनादि-अनन्त जगत के पीछे यह 
सब कर्पनां की व्यर्थे घुड़दोड़ है । 


ई 





है. 





उपनिषद्‌ खंड 


४, पूर्वेपक्ष--'स ईक्षत लोकान्नु जा इति।' अर्थात 
'उस परमेश्वर ने विचार किया कि मैं निश्चय ही लोको की 
रचना करू । पुनः 'स इमॉल्लोकानसजत 7 अर्थात्‌ 'उस 
परमेश्वर ने इन सब लोकों “(तीन लोक, सात लोक या 
चोदहभुवनों ) की रचना की ।? 
( ऐतरेय उपनिषद्‌ ) 
उत्तरपक्ष--पहले यह बतलाइये ईश्वर साकार है 
कि निराकार ? यदि साकार है, तो एकदेशी होगा, फिर 
एकदेशी विराट्‌ जगत्‌ को नहीं बना सकता ओर यदि वह्‌ 
निराकार है, तो निराकार शून्य को कहते हैं, फिर शून्य 
जगत्‌ को क्या बनायेगा ? क्योंकि साकार-निराकार का 
सम्बन्ध नहीं होता, यथा--“सम्बन्धानुपपत्तेश्व ।? 
(वेदान्त अ० २ पाद २ सूत्र ३८ ) 
अर्थातू--“निराकार ईश्वर ओर साकार परमा का 
सम्बन्ध न सिद्ध होने से ईश्वर-प्रकृति के योग से सृष्टि 
मानना व्यथं है ।7 पुनः पूवपक्षी ने कहा कि 'उस परमेश्वर 
ने विचार किया कि जगत्‌ रचू |! तो विचार तो देहोपाधि 
से अन्तःकरण में होता है। इसलिये ईश्वर एक देहधारी 
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मनुष्यवत्‌ ठहरता है । पुनः ईश्वर ने क्या लेकर जगत्‌ 
बनाया १ क्योंकि उनके मतालुसार प्रथ्त्री, जल, तेज एवं 
बायु आदि तस्व प्रथम तो थे नहीं । 

प. पूर्वेपक्ष--जव लोकों की रचना हो गयी तव 
लोकपालों की भी रचना करूँ ऐसा विचार कर ईश्वर ने 
जल से.ही ( हिरण्यगर्भ ) पुरुष को निकाल कर उसे मूति- 
मान बनाया । पुनः उसी पुरुष का लक्ष्य करके ईश्वर ने 
संकल्प रूप तप किया | अतः उत्त संकल्प रूप तप से तपे 
हुए ( हिरण्यगर्भ ) पुरुष से प्रथम आण्डे की भाँति फूटकर 
मुख-छिंद्र प्रकट हुआ । मुख से वाक्‌-इन्द्रिय ओर बाक- 
इन्द्रिय से अभि देवता प्रकट हुआ । पुनः (२) नासिका 
के दोनों छिद्र प्रकट हुए, उस छिद्र से प्राण ओर प्राण से 
वायु-देवता उत्पन्न हुआ । पुनः (३) आँख के दोनों छिद्र, 
उस नेत्र से सूर्य प्रकट हुआ । फिर (४) कान के दोनों छिद्र 
आर कान से दिशायें प्रकटीं । पुनः (५) त्वचा उत्पन्न हुई 
ओर त्वचा से रोम तथा रोम से वनस्पति-ओपषधियाँ 
उत्पन्न हुई । फिर (६) हृदय उत्पन्न हुआ ओर हृदय से मन 
तथा मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुआ । पुनः (७) नाभि प्रकट 
हुई, नाभि से अपान वायु आंर उससे मृत्यु देवता उत्पन्न 
हुआ । फिर (८) लिङ्ग ( शिश्न ) उत्पन्न हुआ ओर उससे 
वीये तथा वीय से जल उत्पन्न हुआ । 

(ऐत० उ०) 








पूर्वाधे १५ 


उत्तरपक्ष-- केवल जल से हिरण्यगर्भ पुरुषका 
निर्माण हुआ कहना प्रत्यक्ष सष्टि-क्रम के विरुद्ध, युक्तिहीन 
एवं कल्पित है । अन्य तत्त्व या जीव-बिना केवल जल भें 
ही अण्डे का निर्माण ओर अण्डे से फूटकर सुख आदि प्रकट 
होना निर्णय युक्त बात नहीं ठहरती । सुख से अग्नि, प्राण 
से वायु आँख से सूरय, कान से दिशायें, रोम से बनस्पति- 
ओषधि, सन से चन्द्रमा, अपानवायु से सरत्यु, वीर्य से 
जल की उत्पत्ति मानना ओर कहना, अत्यन्त विरोधी बाते 
हैँ । ये ऐसे ही विरोधी हैं, जैसे कोई कहे कि खरगोश के 
जग हैं. ओर मच्छड़ से हाथी ऊँट उत्पन्न हुए हैं । जव 
पहले यह कहा कि ईश्वर ने जल से हिरण्त्रगर्भ को निकाल 
कर उसे मूर्तिमान बनाया तब पीछे यह कहना कितना 
विरोधी है कि वीय से जल की उत्पत्ति हुई । 


६, पूर्वपक्ष-- फिर परमात्मा ने अप्नि आदि देव- 
ताओं को भूख-प्यास से व्याप्त कर दिया । तव देवताओं ने 
परमात्मा से विनय किया कि हमें रहने का अच्छा स्थान 
दो, वहाँ हम सव अन्न-जल भक्षण करें । तब परमात्मा 
ने एक गो का शरीर बनाकंर उन लोगों को रहने के लिये 
कहा । तब उन अग्नि आदि देवताओं ने कहा कि यह हम 
लोगों के लिये पर्याप्त ( पूरा ) नहीं हे | तब परमात्मा ने 
घोड़ा लाया । तो भी देवताओं ने अस्वीकार किया । तब 
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ईश्वर ने मनुष्य-शरीर रचकर दिखाया । तब अग्नि देवता 
कहने लगे-हाँ ! यह अच्छा बन गया है । तब ईश्वर ने 
कहा--अच्छा ! इसमें तुम सत्र प्रविष्ट हो जाओ । तब (१) 
अग्नि देवता वाक्‌ इन्द्रिय बनकर मुख में प्रविष्ट हो गया । 
(२) वायु देवता प्राण बनकर नासिका में प्रविष्ट हो गया । 
(३) सूयं नेत्र बनकर आँख के गोलक में प्रविष्ट हो गया । 
(४) दिशाय श्रोत्र बनकए कान में प्रविष्ट हो गयीं । (५) 
अओषध-बनस्पति रोयें बनकर त्वचा में प्रविष्ट हो गयीं। (६) 
चन्द्रमा सन बनकर हृदय में प्रविष्ट हो गया । (5) स्यु 
-अपान वनकर नाभि में प्रविष्ट हो गयीं । (८) जल वीर्य 


बनकर शिश्न में प्रविष्ट हो गया | 
( ऐत० उ० ) 


उत्तरपक्ष गो, घोड़ा आदि जब प्रथम नहीं थे,तो 

कहाँ से आये | गो, घोड़ा इत्यादि देवताओं को दिखाना 

ओर इन्हें स्वीकार न. होना, तब मनुष्य-शरीर दिखाना--- 

इन सव बातों से ईश्वर के अन्तर्यामी एवं सर्वज्ञ होने का 
भाव कहाँ ठहरता है ९ 

यदि ईश्वर सर्वज्ञ है, तो प्रथम ही मनुष्य-शरीर बना- 

कर अग्नि आदि देवताओं को दिखाता । सूर्य-चन्द्रादि जब 

नेत्र, सन आदि बनकर पुरुष-रारीर में प्रविष्ट हो गये, तो 

बाहर आकारा में सूर्य-चन्द्र कहाँ से आ गये ९ यदि वे 

सूर्य-चन्द्र ये आकारा वाले नहीं है, कोई प्राणी थे, तो क्या 
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प्राणी किसी के नेत्र आदि में समा सकते हैं ? सूर्य -चन्द्रमा 

इत्यादि नेत्र-मन आदि वनकर आँख-हृदय आदि में प्रविष्ट 
(5 > 

इए एसा कहता कितना वाल-त्रचन-सा प्रतीत होता है ९ 


७, पूर्व पलू फिर उस परमात्मा से भूख ओर प्यास 
बोली कि हमारे लिये भी निवास-स्थान दीजिये । तब 
परमात्मा ने कहा--तुम सत्र इन्द्रियों में जाकर निवास 
करो । फिर ईश्वर ने सोचा कि मैंने लोक-लोकपाल इत्या- 
दि रचा । अब इनके लिये अन्त रचना चाहिये । अतः 
उसने जज को तपाया फिर उस तपे हुए जल में से मूर्ति 
तिकली, निश्चय ही वह मूर्ति अन्न थी। फिर उस मूर्ति 
मान्‌ अन्न ने सोचा “मनुष्य हमें खा जायगा ।? अतः वह 
मुख घुमाकर भगा, तो मनुष्य उसे वाणीद्वारा पकड़ना 
चाहा, परन्तु न पकड़ सका । क्योंकि यदि दाणीद्वाराः 
अन्न पकड़ा जाता, तो वाणी से अन्न का वर्णन करके; 
आज भी लोगों की तृप्ति हो जाती। फिर उस पुरुष ने 
क्रमशः घाण, नेत्र, कान, त्वचा, मन ओर शिशन ( उपस्थ ) 
से अन्न को पक्रड़ना चाहा । परन्तु न पकड़ सका । क्योंकि 
यदि इन इन्द्रियों से अन्न पकंड़ा जाता , तो आज भी अन्न 
को सूघ, सुन, छू, चिन्तन ओर त्याग करके तृप्ति हो 
जाती । फिर पुरुष ने अपानवायु से अन्न को पकडना चाहा 
ओर अबकी बार पकड़ लिया । फिर ईश्वर ने सोचा कि 
यदि मनुष्य मेरे बिना इन्द्रियों से यथावत सव कार्य कर 
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लिया, तो में कोन ? (अर्थात्‌ मेरा क्या मूल्य रह 
जायगा १ ) अतः उसने मनुष्य के ब्रह्मरन्त् में फाइकर 
उसमें प्रविष्ट हो गया । 
( ऐतरेय डपनिषद्‌ प्रथम अध्याय का सारांश ) 
उत्तरपच्त-जल को तपाने पर जल में से मूर्तिमान 
अन्न का प्रादुर्भा् होना सर्वथा कल्पित सिद्ध होता है। 
अन्न मूर्तिमान था, बह मलुष्य-द्वार अपने को खा जा# के 
भय से विसुख होकर भगा--यह कहना कितना बाल- 
बचन प्रतीत होता है १ भला ! कया अन्न भी चेतन प्राणी 
हे कि भयभीत होकर भग सके या सोच-विचार करसके ( 
अन्न तो जड़ है, उसमें सोच विचार ,ओर भय कहाँ ९ 
८, पूर्यप्ष-“आत्मन आकाशः सम्भूतः इत्यादि मन्त्र 
द्वारा तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में वर्णन है क्रि प्रथम पर- 
मात्मा से आकाश उत्पन्न हुआ, आकाश से वायु, वायु से 
अग्नि, अम्नि से जल, जल से प्रथ्वी, प्रथ्वी से ओषध ओषध 
से अन्न ओर अन्न ही से मनुष्य उत्पन्न हुआ इत्यादि । 
( तैत्तिरीय उपनिषद्‌ बल्लीर श्रतु वाक १ ) 
उत्तरपक्ष -परमात्मा को जत्र चेतन मानते हैं, तत्र 
चेतन से जड़ तत्त्वो की उत्पत्ति मानना सूर्यं से अन्ध- 
कार की उत्पत्ति मानना है। इसके अतिरिक्त कहते हैं, 
परमात्मा से पहले आकाश उत्पन्न हुआ । विचार कीजिये ! 
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आकाशा तो शून्य को कहते हैं । फिए उसकी क्या उत्पत्ति 
होगी १ जत आकाश की उत्पत्ति नहीं हुई थी, तब 
क्या सबेत्र ठोस-ही-ठोस भरा था । इसके अतिरिक्त 
आकाश तो स्वयं शून्य है, फिए उससे पदार्थ रूप वायु 
की उत्पत्ति क्या होगी ? ओर पुनः बायु से अग्नि ओर 
अग्नि से जल, थल इत्यादि क्रमशः जो उत्पत्ति मानते हैं, 
यह सर्वथा विषम है । 
जत्र वायु का लक्षण अग्नि में नहीं है, तब वायु से 
अग्नि की उत्पत्ति मानना बन्ध्या पुत्र की कल्पना करना 
है। इसो प्रकार प्रथ्वी, जल, अभि तथा वायु-ये चारों 
तस्त्र स्वं अन्य तीनों से विलक्षण हें । इसलिये किसी से 
कोई तत्त्व नहीं उत्पन्न हुए हैं। क्योंकि कारण-कार्यो के 
शुण-घमो' में समानता रहती है। यदि एक तत्त्व कारण 
ओर एक कार्य होते, तो सबके गुण-धम एक होते। परन्तु 
प्रत्यक्ष ही प्रथ्त्री का धर्म कठोर, तो जल का शीतल ओर 
अञ्चि का उष्ण, तो वायु का धर्म .कोमल है.। इसी प्रकार 
चारों तत्वों के विषय-आकारादि भी भिन्न-भिन्न है । 
इसके अतिरिक्त यदि तत्त्वां की उत्पत्ति मान लीं जाय, 
तो प्रश्‍्वी आदि को तत्त्व नहीँ कहना चाहिये । क्योंकि 
तत्त्व नित्य वस्तु को कहा जाता है; जिसकी न कभी 
उत्पत्ति हो ओर न कभी नाश हो । पुनः प्रथ्बी से ओषध, 
ओषत्र से अन्न ओर अन्न से मनुष्य की उत्पत्ति मानना 
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युक्तिप्रमाण और प्रत्यक्ष सश्क्रिम के सर्वथा विरुद्ध है। 
हाँ ! प्रथ्वी से औषध-अन्नादि होते हैं, परन्तु अन्नादि से 
एकाएक मनुष्य नहीं उत्पन्न होते । मनुष्य तो माता-पिता 
से होते हैं, यह अनादि-नियम :है, जो प्रत्यक्ष सृष्िक्रम में 
न हो, वह पहले हुआ था--ऐसा किसके बल पर माना 


जा सकेगा ? अर्थात्‌ नहीं माना जा सकता । 


8, पूर्वप्ष--तदै त्त बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तेजो5सूजत? 
इत्यादि मन्त्रों-द्वारा छान्दोग्य उपनिषदू में वर्णन है कि | 
परमेश्वर ने विचार किया कि में बहुत हो जाऊँ। धि 
उसने तेज को रचा। पुनः तेज से जल ओर जल से | 
अन्नादि रचा । | 
( छान्दोग्य उपनिषद्‌ ६।२।३ ) | 


“स प्राशमस्र॒जत? : इत्यादि मन्त्रो-द्वारा प्रश्‍न दपनिषदू) 
में वणन है कि महासग ( सृष्टि उत्पत्तिकाल ) में ईश्वर ने 
सब्रसे प्रथम प्राण को उत्पन्न किया, प्राण से श्रद्धा, श्रद्धा, 
से आकाश, फिर वायु, तेज,जल, प्रथवी,मन, इन्द्रिय, अन्न, 
. वीयं, तप, मन्त्र, कम, लोक .तथा नाम-ये सब क्रमशः 
एक-से-एक हुए । ( प्रशन उपनिषद्‌ प्र० ६ मं०४) 


उत्तरपक्ष--उपनिषद्‌ प्रतिपादित जगत्कर्ता विवेक से 


स्वयं कल्पित है । पुनः उस कल्पित शून्य कर्ता से साकार | 
विराट जगत्‌. की उप्पत्ति सबथा विषम प्रतीत होती हे। 
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ऊपर के युक्तिप्रमाणों-द्वारा एक तत्त्व से अन्य तत्त्व की 
उत्पत्ति मानना अयुक्त सिद्ध हुआ है । छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
के मत से ईश्वर ने विचारा कि मैं बहुत हो जाऊँ। अतः 
उसने तेन ( अग्नि ` रचा । यहाँ विवेक करना चाहिये कि 
इश्वर क्या पदार्थ लेकर तेज को रचा ? तेज अर्थात्‌ अग्नि 
से जल को रचा” कहते हैं । परन्तु यह कितना अयुक्त है! 
भज्ञा आग से भी जल की उत्पत्ति हो सकती है ? 


कहते हैं कि जब मनुष्य शोक करता है, तव पसीना 
आ जाता है | अतः अभि से ही जल उत्पन्न होता है। किन्तु 
यह कडूना ठोक नहीं, क्योंकि गर्म होने से शरोर के 
भीतर का स्थित जल पसीना रूप में वाहर केत्रल प्रकट हो 
जाता है, न कि अग्नि का रूपान्तर जल वनता है । 


फिए केवत्त 'जल से अन्न को रचा! कहते हैं । यह सब 
कल्पित गाथा है। प्रश्‍न उपनिषर का प्रमाण देकर जो 
पूर्वपत्नी ने ईश्वर से प्रयम प्राण की उत्पत्ति माना, फिए 
प्राण से श्रद्धा आदि तो इसमें विचार करना चाहिये कि 
प्राण तो शारीरधारी में उत्पन्न होता है । यों ही प्राण क्या 
उत्पन्न होगा १ ओर श्रद्धा तो भाइना मात्र है, फिर श्रद्धा 
कोन-सा स्थूल-सूनम पदार्थ है, जो श्रद्धा से आकाशा.बायु, 
तेज, जल्न, थल आदि उत्पन्न हुए ? पुनः प्रथ्वी से मन की 
उत्पत्ति ओर मन से इन्द्रियाँ तथा इन्द्रियों से अन्न, अन्न 
से वीय, वीयं से तप, तप से मन्त्र, मन्त्र से कर्म, कपर से 
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लोक और लोक से नाम इत्यादि का उत्पत्ति-कथन भी 
अयुक्त प्रतीत होता है | जो घटना प्रत्यक्ष सृष्टि में नहीं 
घटित है, उसे यह मानना कि प्रथम घटित हुई, यह वात 
बिलकुल निराधार है । जिसकी उप्पत्ति जिससे आज देखी 
जाती है, उसकी उत्पत्ति उसके अरबो वर्षा के प्रथम भी 
थी । जिस प्रथवी, जल, तेज,वायु की तथा सूर्य-चद्रादि की 
उत्पत्ति - प्रलय आज नहीं दिखती, उसकी उत्पत्ति-प्रलय 


कभी न हुई न होगी । 


१०, पूर्वृपच्-इस स्थावर-जंगम का उपादान कारण 
° | 


केवल ब्रह्म है! । 
उत्तरपक्ष -त्रह्म को जब निराकार कहते हैं तत्र 


वह तो स्वतः शून्य है, फिए उससे क्या उत्पन्न होगा १ 
इसके अतिरिक्त एक पदार्थ में परस्पर विरुद्ध धर्म-गुए 
नहीं रह सकते । श्री वेदव्यास जी कहते हैं-- 
नेकस्मिन्नसम्भवात्‌ || ( वेदान्त ३।२।३३ ) 
अर्थातू--'एक सत्य पदार्थ में परस्पर विरुद्ध अनेक 
धर्म नहीं रह सकते । क्योंकि यह असम्भव है |? 





१-य्रात्मन आकाश: सम्भूतः । आकाशादूदायुः । वायोरझ्िः h 
अग्नेरापः । अदूभ्यःएथिवी । इत्यादि ( तै० ड० २।१।१ ) 

अर्थात्‌ आत्मा से आकाश उत्पन्न हुआ, आकाश से वायु, 
वायु से अझ्ि, अधि से जल और जल से पृथ्वी हुई । 
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अतएव एक ब्रह्म से विरोधी शुण-धस बाले आकाशा, 
बायु, अभि, जल एवं थल केसे उत्पन्न हो गये ? यह 
मान्यता सर्वथा असत्य है क्रि एक व्रह्म ही से सब कुछ हो 
गया । 

१९, पूर्यपच्ष--जल, थल, अञ्नि, वायु आदि नाना 
विरोधी धमम युक्त जो जगत्‌ दिखता है। यह वास्तव में 
स्वप्तवत्‌ प्रतीत मात्र है, सत्य नहीं, एक ब्रह्म ही सत्य है । 

उत्तरपक्ष--जगत्‌ स्वप्ववत्‌ असत्य नहीं, श्रीवेदः 

व्यास जी कहते हैं-नाधात्र उपलब्धे; ॥ (वेदान्त २।२।२८) 

अर्थात-- जानने में आनेवाले पदार्थो का अभाव नहीं 
हे, क्योंकि उनकी प्राप्ति होती है |? 

यदि यह मान्यता हो कि जैसे स्वप्न में उपलब्ध पदार्थ 
सत्य नहीं होते, तैघे . जाग्रत पदार्थ उपलब्ध होने पर भी 
मिथ्या हैं, तो इसके उत्तर में वेदव्यास जी कहते ह: 

वैधर्म्याच्च न स्त्रप्नादिवतू ॥ (वेदान्त २२२९) 

अर्थात्‌ “जाग्रत अवस्था में प्राप्त होने वाले पदार्थों से 
स्वप्न अवस्था में प्रतीत होने वाले पदार्था के धर्म में 

अन्तर है ।? 

तात्पर्यं यह है कि जाग्रत के सत्य पदार्थो को देख, सुन, 
भोग कर वासना बनी रहने के कारण ही उसकी स्वप्न 
में प्रतीति होती है । इसलिवे स्वप्न के प्रतीत- पदार्थ मिथ्या 
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हैं । परन्तु जाग्रत के पदार्थ सत्य हैं । स्वप्न के पदार्थ तो 
एक काल में एक ही व्यक्ति को प्रतीत होते है ओर जाग्रत 
के पदार्थ एक काल में अनेक मनुष्यों को दिखते ओर प्राप्त 
होते हूँ तथा कालान्तर में भी मिलते हैं। अतः जाग्रत के 
पदार्थ स्मप्नवत्‌ मिथ्या नहीं हैं, किन्तु सत्य हैं । हाँ ! परि- 
णामी कह सकते हैं। अतएव कल्पित निराकार-शूल्य ब्रह्म 
से जगत्‌ नहीं हो सकता । 

१२, पूर्वपक्ष जगत्‌ का अभिन्न निमित्त उपादान 
कारण केवल ब्रह्म है। सत्ता केवल एक ब्रह्म ही की हे, 
अन्य सत्र काल्पनिक हैं । जगत ब्रह्म का बिवर्त ( मिथ्या- 
प्रतीति ) मात्र है । 

उत्तरपक्ष -त्रह्म का स्वरूप क्या है ? यदि कहिये निरा- 
कार व्यापक तो निराकार से साकार जगत्‌ की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती, जैसे आकाश से फूल नहीं उत्पन्न हो 
सकते | यदि कहिचे प्रथ्यी आदि के निराकार परमाणुओं 
से साकार पदार्थ बन जाते हैं, वेसे निराकार ब्रह्म से जगत्‌ 
हो सकता है, तो प्रथवी आदि समस्त तत्त्वो के परमाणु 
तथा अनन्त अविनाशी चेतन जीव भी निराकार नहीं हैं । 
चाहे स्थूल हों या सूदभ, जो द्रव्य है, वह निराकार नहीं 
कहा जा सकता । तत्त्र जड़ाकर हैं, चेतन जोव ज्ञानाकार 
हैं। अतएव निराकर, शून्य से जगत्‌ नहीं उत्पन्न हो 
सकता | 


पुः t ध २% 


अख <ड ब्रह्म में परिवर्तन नहीं हो सकता, जब ब्रह्म के 
अतिरिक्त ओर कुछ है ही नहीं, तव यह परिवर्तनशील 
जगत्‌ कहाँ से आया ? ब्रह्म को चेतन स्वरूप मानते हैं, 
फिए चेतन ब्रह्म से जड़ जगत केसे पैदा हो गया ? यह तो 
ऐसा हे, जैसे कोई कहेकि सूर्य से अन्धकार पेदा हो गया । 
कहते हैं. “जगत्‌ व्रह्म का वित्र्तमात्र है, जैसे रञ्जु में सपं 
की भ्रान्ति होती है, सर्प रञ्जु का विवर्त ( विपरीत 
प्रतीति मात्र) है । 


विवेक करना चाहिये कि मनुष्य पहले जब सर्प देखा 
रहता है, तव अर्ध अन्धकार में सर्पाकार रजु को देखकर 
सर्प की भ्रान्ति होती है। यदि मनुष्य पहले कभी स्पं न 
देखा रहे, तो रज्जु में सपं की भ्रान्ति ही नहीं होगी । तो 
क्या जीर कभी अन्यत्र वास्तविक जगत्‌ को देखा था, 
जिससे जगवाकार ब्रह्म को देखकर ब्रह्म में जगत की भ्रान्ति 
हो गयी १ फिए निराकार व्रह्म में साकार जगत्‌ की भ्रान्ति 
केऐे हो सकरी है ९ 


जगत्‌ भोग्य है ओर आत्मा भोक्ता, परन्तु यहाँ 
आत्मा ही जगत्‌ है, तब भोक्ता-भोग्य का सम्बन्ध व्य्थे 
हे । यदि कहिये मिट्टी से घडा बनता है, परन्तु व्यवहार 
में मिट्टी से घडा अवश्य भिन्न है । इसी प्रकार ब्रह्मा से 
जगत्‌ है, परन्तु व्यवहार में ब्रह्म से जगत्‌ अवश्य भिन्न 
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है । तब तो मिट्टी-घड़ावत्‌ जगत्‌-त्रह्म का कारण-कार्य भाव 
मानने से परिणासवाद सिद्ध हो गया और विवतंवाद 
धराशायी हो गया। इसके अतिरिक्त मिट्टी और घडा में 
कोई भोग्य एवं भोक्ता नहीं होता । इसी प्रकार जगत्‌-त्रह्म 
में कोई भोग्य-भोक्ता का सन्त्रन्ध उचित नहीं जँचता । 

, जव सम्पूर्ण जगत है ही नहीं, तब ब्र या आत्मा 
सवगत ( सवव्य़ापऊ ) हो ही नहीं सकता । माया तथा 
अविद्यादि भावरूप है, तब ब्रह्म को अद्वैत कहना व्यर्थ है । 
यदि अविद्या कोई वस्तु नहीं या ब्रह्म से पथक उसका 
अधिष्ठान नहीं, तो फिर अज्ञान को मिटाने का प्रयास 
व्यथं है । 

ब्रह्म में जगत्‌ का विततं ( भ्रांति) किसको हुआ ९ 
जथ ब्रह्मके अतिरिक्त कोई है ही नहीं । अद्वेत ब्रह्म में साया, 
ईश्वर, जगत, जीव, अन्तःकरण--य्रह सव कहाँ से टपक 
पड़े ! वास्तव में न जड़ से चेतन उत्पन्न होता है और न 
चेतन से जड़ । वेशेषिक सूत्रकार कहते हैं-- 

“कारणगुणपूवेकः काय्यंगुणो दृष्टः ।?? 
( बेशे० अ० २ आ० १ सू० २४ ) 
अर्थात्‌-“उपादान कारण के सदृश ही कार्य में गुण 
देखे जाते हैं |” यहाँ प्रश्‍न यह होता है कि कारण 
ब्रह्म तो सब्चिदानन्द कहते हैं फिर कार्य जगत्‌ असत, जड़ 
तथा दुःखरूप क्‍यों ९ 
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व्यापक अट्टेत ब्रह्म किसी प्रकार भी नहीं ठहरता ॥ 
श्री सुन्दरदास जी कहते हैं-- 
सवैया-- 

“व्यापक ब्रह्म रहो भरपूर, 

तो दूसर कोन बतावन हारो। 
जो कहि जीव करो परमान, 

तो जीव कहा कछुत्रह्म से न्यारो॥। 
जो कहे जीव भयो जगदीशते, 

तो रवि माहि कहाँ को अँधारो । 
सुन्दर मोन गही यह जानिके, 

कौनिड आँति न हे निरधारो ॥?? 


आअर्थ:--यदि अद्ैत व्यापक ब्रह्म ही सर्वत्र भरपूर है; 
तो दूसरा बतलाने वाला कोन दै. ९ यदि कहिये ब्रह्म ही नः 
ब्रह्म कहा, तो किससे कहा तथा क्यों कहा १ जब दूसरा हेः 
नहीं । जब पूर्ण काम है, तब कहने की आवश्यकता क्या (. 
“ब्रह्म को ब्रह्म कहने की क्या गर्ज है ९ जानना ब्रह्म यह्‌ किसेः 
फर्ज है।” यदि कहिये जीव ने ब्रह्म कहा, तो जीव कयाः 
ब्रह्म से मिन्न है ? यदि भिन्न होगा तो अद्वेत कट जायगा). 
यदि कहिये जीव ब्रह्म से उत्पन्न हुआ है, तो सूर्य रूप सर्वज्ञः 
ब्रह्म से अन्धकार रूप अल्पज्ञ जीव कहाँ से आ गया ?. 
सुन्दरदासजी कहते हैं इस अद्वेत व्यापकवाद का किसी 
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त ~ 3 (2५ बे 
अकार भी तिणत्र नहीं हो सकता-रेसा जानकर में चुप 
नही गया । 


अद्वेतवाद केरल जवईस्ती सिद्ध किया जाता है। श्री 
सुन्दरदास जी का एक कवित्त यहाँ द्रष्टव्य है-- 


शिष्य पूछे गुरुदेव ! गुरु कहे पूछे शिष्य, 

मेरे एक शंका अहै, क्यों न पूछे अवहीं । 
तुम कशे एक ब्रह्म ? अत्र मैं कहूँ एक, 

एक तो अनेक कैसे १ यह भ्रम सत्रहीं ॥ 
यह्‌ अ्रप्त काको भयो? भ्रम ही को भ्रम भयो, 

भ्रम ही को भ्रम केसे ? तू नजाने कबहीं। 


से करि जानों प्रभू ९ गुरु करे निश्चय धरु, 


निश्चय करि जान्यों अब, एक ब्रह्म तबहीं । 
“शिष्पर-हे गुरुदेव ! 


-गुरुरेव—क्या है वत्स ! 


शिष्प-पुके एक शंका है । 


'शुरुदेव--फिर अभी क्यों नहीं पूछता ९ 
-शिष्य--आप कहते हैं, ब्रह्म अद्वैत है। 


'गुरुदेव--अभी भी मैं अद्वेत कह रहा हूँ । 


'शिष्व-जब एक है तो अनेक का भ्रम क्यों हो रहा है ९ 


शुरुदेव--पह भ्रम तो सत्रको अवश्य है। 


'शिष्य--यह भ्रम किप्तको हे ९ 
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गुरुदेव--अ्रम ही को भ्रम है। 

शिष्य--भ्रम ही को केसे भ्रम है ९ 

गुरुदेव--तू कभी जानने का प्रयत्न ही नहीं. किया कि. 

भ्रम ही को भ्रम केसे है ९ 
शिष्य-प्रभो ! केसे जानू ९ 
गुरुदेव--हृदय में निश्चय करलो कि भ्रम ही को श्रम 
हुआ है। 
{शष्य--गुरो ! निश्चय करके जाना कि भ्रम हीको 
भ्रम हुआ है। 

गुरुदेव--तो एक ब्रह्म सिद्ध हो गया । 

्रह्मवादी, शिष्य से केवल जबदंस्ती अद्वेत ब्रह्म सिद्ध 
कराते हैं । “भ्रम ही को श्रम हुआ है--ऐसा निश्चय करके 
मान लो ।” इनके सिद्धान्त में मृगठष्णा में जल की रान्ति 
कल्पित जल को ही हो गयी । कल्पित चोर को ही ठूठ में 
चोर का भ्रम हो गया । कल्पित सर्प ही रस्सी को सर्प 
मान करके भाग खड़ा हुआ ! 

अयोध्यावासी श्री अंजनीनन्दन शरण जी महाराज 
रचित भानसपीयूष में आता है-- 

“ज्ञानस्वरूप नित्य ब्रह्म जब सत्य है, तो अज्ञान किसे ९. 
दूसरी बात यह है कि अज्ञान अन्धकार धर्मा है, उसका 
स्वभाव अभेद दिखलाना हैं, भेद दिखलाना नहीं । जो 
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अनपढ़ है उसके लिये सत्र अक्षर एक-से; जो खरो का 
ज्ञाता नहीं उसके लिये सब राग समान । अक्षरों ओर 
स्तरों के भेद का ज्ञान उसके जानकार को ही होता है । 
रात्रि का अन्धरार सारे रूप-मेद को एकाकार कर देता है, 
भेद का ज्ञान तो प्रकाश करता है। इसलिये जगत्‌ के इन 
नाता रूपों, असंख्य सेर को अज्ञान का श्रम कहना ठीक 


नहीं ।” 
( श्री चक्र जी, सानस पीयूष खण्ड ५ पृष्ट ३२१ ) 


सांख्यदर्शत अध्याय ५ सूत्र ६१ से ६७ तक में आता 
है--/सूत्र--ताहेतमात्मनो लिंगात तद्भेद प्रतीतेः ॥ ६१ ॥ 

सूत्राथ--लिंगात्‌ = (आत्मा के)रूप से; तद्भेदप्रतीते 
उनमें भिन्नता का ज्ञान होने पर; आत्मनः = आत्सा का; 
अद्ठेतम्‌ = अद्वितीय अर्थात्‌ एक होना; न=सिद्ध नहीं 
होता । 

व्याख्या--प्रह नहीं साना जा सकता कि आत्मा एक 
ही है, क्योंकि संसार में आत्मा अनेक हैं--यह बात प्रत्यक्ष 
देखी जाती है । कोई जन्म लेता, कोई मरता, कोई बीमार 
पड़ता, कोई स्वस्थ रहता, कोई सुख भोगता, कोई दःख 
भोगता है । यदि सब में एक ही आत्मा होता तो सब एक 
साथ जन्म लेते, एक साथ मरते, ओर एक साथ ही दुःख- 
सुख का भोग करते | इस प्रकार आत्मा का एक होता 
सिद्ध नहीं होता ॥ ६१ ॥ 


| 








पूर्वा ३१ 


सूत्र-चानात्मनापि प्रत्यक्षबाघात्‌ ॥ ६२॥ 

सूत्राथ -अनाव्मना =जो आत्मा नहीं है ( अचेतन 
शरीर) उसके साथ; अपि=भी; प्रत्यक्तघाधात्‌= बाधा 
देखी जाने से; आत्मा का एक होना सिद्ध नहीं है। 

ठयाख्या--यह प्रत्यक्ष देखा जाता है कि आत्मा का 
सम्बन्ध जव अचेतन शरीर से होता है, तभी वह शरीर 
क्रियाशील होता है, आत्मा के उसमें से निकलते ही, 
निश्वेष्ट हो जाता अर्थात्‌ मर जाता है । इस प्रकार जिस 
शारीर में से आत्मा निकल जाता है, बही मरता है, सभी 
नहीं मरते, इससे भी आत्मा अनेक हैँ-ऐसा सिद्ध 
होता है॥ ६२॥ 

सूत्र- नोभाभ्यां तेनेव ॥ ६३ ॥ 

सूत्रार्थ-तेनैव = उक्त कारण से; उभाभ्याम्‌ = दोनों के 
प्रथक्‌ होने से; न अद्वैत होना नहीं बनता । 

व्याख्या-चेतन आत्मा ओर अचेतन शरीर दोनों 
मिलकर एक हैं, यह बात भो नहीं मानी जा सकती । क्यों- 
कि प्रत्यक्ष रूप से इनका अलग-अलग होना संसार में देखा 
जाता है--आत्मा के निकलने पर शरीर पड़ा रह जाता 
है, तो वे दोनों एक केसे हो सकते हें ॥ ६३ ॥ 

सूच्र--अन्यपर त्वमविवेकानां तत्र ॥ ६४॥ 

सूत्राथै¬तत्र = उनमें; अन्यपरस्वम्‌ = द्वैत से भिन्न 
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अर्थ निकालना; अविवेकानाम्‌ = अविवेकियों का कार्य है । 

ब्याख्या-उपरोक्त प्रमाणों से यह सिद्ध हो चुका है 

कि आत्मा ओर शरीर अलग-अलग हैं। अथवा आत्मा 

एक नहीं, अनेक हैं। फिर भी, यदि कोई इसका मतलब 

अद्वैत अर्थात्‌ आत्मा का एक होना ही माने तो वह अवश्य 
ही अविवेकी पुरुष होगा, ज्ञानी नहीं हो सकता ॥६४।।१? 
( सांख्यदर्शन, श्रीरामशर्मा आचार्य की दीका से ) 

“सांख्य के पुरुष-बहुत्त्र के सिद्धान्त से इसके मनो- 
वैज्ञानिक एवं व्यावहारिक दृष्टिकोण की पुष्टि होती है ।” 
( विवेक ज्योति वर्ष ४ अङ्क १, प्राध्यापक 

बजविहारी निगम, दर्शन विभाग, इन्दौर |) 

सार यह हुआ किन चेतन की उद्ठेतता हो सकती 

है ओर न चेतन का विकार या विवर्त जगत्‌ हो सकता 

है। नड़-जगत्‌ प्रथक्‌ बस्तु हे और नाना चेतन पृथक वस्तु हैं। 





पुराण खण्ड 


१३, पूर्वपत्ष जगत्‌ रचने की इच्छा करके पर. 
ब्रह्म परमात्मा मूर्तिमान शित्र हो गये। उस परमात्मा शिब 
से अष्टभुजा अम्बिका उत्पन्न हुई; जो जगत्‌ का कारण है.। 
उनके सुख की कान्ति हजार चन्द्रमाओं के समान थी। 
पुनः शिव ने काशी नगर उत्पन्न किया। शिव-शित्रा उसमें 
विहार करने लगे । फिए शिव ने अपने वास भाग के दृशां 
अंग पर अमूत सल दिया, बस एक सुन्दर पुरुष उत्पन्न हो 
गया, उसने हाथ जोड़कर पूछा--स्वासिन्‌ ! मेरा क्या नास 
हे? शिब ने कहा वत्स! तेरा नाम विष्णु है, तू महान्‌ 
है। विष्णु ने तपस्या किया ओर अधिक दिन तपस्या 
कएने से उनके शरीर से जल की धारा निकली, जिससे 
सारा अकाश जलपूर्ण हो गया । फिए सव तत्त्व-प्रकृति की 
उत्पति हुई ओर सबको लेकर विष्णु उसी जल में सो गये । 


सोये हुए विष्णु की नामि से शिव की महिमा से 
कमल-नाल उत्पन्न हुआ, उस कमल-नाल की लम्बाई - 
चौड़ाई अनन्तों योजन थी, वह करोड़ों सूयो के समान 
प्रकाशमान था । पुनः शिव ने ब्रह्मा को अपने अङ्गं से 
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बनाकर उस कमल-नाल में डाल दिया । परन्तु ब्रह्मा को 
पता न चला कि मुझे कौन जन्म दिया है । 


अपने जन्मदाता का पता लगाने के लिये ब्रह्माजी 
कमल-नाल-द्वारा नीचे उतरे ओर सो वर्ष तक उतरते ही 
रह गये, परन्तु पता न पाये । तब इसी प्रकार कसंल-नाल 
में ऊपर गये, परन्तु पता न सिला । तंब आकाशवाणी हुई 
कि तप ( तपस्या) करो। बारह बर्ष तपस्या करने पर 
विष्णु जी आये, ओर दोनों में झगड़ा-विवाई हो गया । 
इतने में एक लिङ्ग उत्पन्न हुआ । जिसकी थाह बहुत दिनों 
पर भी वे दोनों नहीं पाये । पुनः दोनों निर्मान होकर सो 
वषो तक लिङ्गको नमस्कार किये। फिर शिव ने प्रसन्न 
होकर दोनों को सृष्टि रचने की आज्ञा दी । 
( शिव एराण) 


उत्तरपक्ष--शित्र से अष्टभुजा अम्बिका केसे उत्पन्न 
हुई' १ शिब तो अम्बिका के पिता हुए परन्तु माता कोन 
हुई १ बिना माता-पिता के तो कोई मनुष्य नहीं उत्पन्न 
'होता। जब अम्बिका शिव से उत्पन्न हुई; तब वे जगत 
का मूल कारण केसे हुई १ वे तो स्वयं कार्य हुई, क्योंकि 
उत्पन्न हुआ पदार्थ सबका मूल कारण नहीं होता । हजार 
. चन्द्रमाओं के समान उनके मुख की कान्ति बतलाना, यह 
कितनी अतिशयोक्ति (बतबड़ी ) है। 
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शित्र ने काशी नगर उत्पन्न किया, सो किससे उत्पन्न 
किया, क्योंकि पहले तो तत्त्व-पदार्थ नहीं थे जत्र अम्बिका 
शित्रा को शित्र ने उत्पन्न किग्रा तब पुनः उनके साथ में 
विहार करना कितना अन्याय हुआ, क्योंकि वहाँ तो 
पिता-पुत्री का सम्बन्ध हो गया था। शिवने अपने बाम 
अंग पर अभृत मल दिया ओर विष्णु उत्पन्न हो गये 
यह कितनी अनर्गल बात है ? यहाँ पर शित्र से बिष्णु 
ब्रह्म आदि की उत्पत्ति मानी गयी, परन्तु अन्य पुरांण में 
बिष्णु से ही ब्रह्मा ओर ब्रह्मा के मस्तक से शिव की उत्पत्ति 
मानी गयी है । 


विष्णु की तपस्या करने से विष्णु के शारीर से जल की. 
धारा निकली ओर सारा आकाश जलपूर्णं हो गया, यह्‌ 
कितनी लम्बी चोड़ी कल्पना है ? ऐसा मानने वाले अपने 
शरीर से जल की धारा निकाल कर सारा संसार जल-पूरण 
कर दें) तत्र चाहे उक्त बात मानी जा सके। सब तत्तव- 
प्रकृति यदि पहले नहीं थी, तो बीच में कहाँ से उत्पन्त हो 
गयी ? सब लेकर विष्णु यदि जल में सो गये, तो सोने 
का स्थान उनका क्या था ९ 

“सोये हुए विष्णु के नाभि से शिव की महिमा से 
कसले निकला । वह अनन्तों योजन लस्बा-चोडा था ।? 
भला किसी ने भी, अनन्तां योजन लम्बा-चोड़ा कमल-नाले 
देखा होगा और जब देखा नहीं, तब कहना केवल व्यर्थ 
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है। एक सूर्य के तेज से तो सत्र प्राणी विकल हो जाते है 
ओर जब करोड़ों सूर्यं के समान उस कमल-नाल का तेज 
था, तब उसके प्रवज्ञ उष्ण में सृष्टि केसे उत्पन्न हुई ओर 
केसे सुरक्षित रही १ 

शिव का अपने अङ्ग से ब्रह्मा को वनाकंर कमल-नाल 
में डालना ओर सेकड़ों वर्ष तक कमल-नाल में ब्रह्मा का 
अपने जन्मदाता की खोज लगाना, तो भी न पते? पाना, 
यह संब वचन असम्भत्र दोषयुक्त है. ब्रह्मा-विष्णु का 
परस्पर झगड़ा होना, यह शिए-पुरुषों का आचरण कदापि 
नहीं हो सकरा । 


सैकड़ों ब्षो' तक लिङ्ग को ब्रह्मा-विष्णु'का नमस्कार 
करना, फिर शिम-द्वारा ब्रह्माविष्णु को सृष्टि करने की 
“क्षा मिलना--यह सब मनगदुन्त कल्पनाये है. । 

१४, पूर्वपच्--श्रृति कहती है कि सभी सृष्टियो के आ- 
रम्भ में आदिशक्ति जगदम्या से ही अखिल जगत की 
उत्पत्ति होती है ओर प्रलयों के अवसर पर प्राणी उसी 
भें लीन भी हो जाते हैं. | 

“मधु और केटभ, इन दो दैत्यों के मर जाने पर जो 
उनका मेदा जम गया, वही एथ्वी हो गयी ।? 

“महा विराट्‌ पुरुष जल में विराजमान रहता है, उसके 
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रोम-कूपा पे जल-सहित प्रथ्यी बार-बार निकल कर जल 
में छिपती रहती है ओर उसी प्रश्‍्त्री पर सृष्टि होती है !! 
( देवी भागवत नवम्‌ स्कन्ध ) 


उत्तरपक्ष--त्रगदम्ता से ही जगत्‌ उत्पन्न होता है 
ओर उसी में लीन होता है ।” इस प्रकार श्रुति एवं देवी 
भागवत पुराण में लिखने तथा कहने वाले किस विवेक 
चल पर लिखते-कहते हैं। जगदम्बा को एक नारी का रूप 
बताया जाता है, कया उन्हीं से यह प्रथ्वी, सूर्य, चन्द्रादि 
उत्पन्न हुए हैं १ पहले यह बतावें कि जगदस्वा के माता- 
पिता कोन थे ९ 


मतु-केःस के शरीर के मेदा का जम कर प्रथ्वो का 
होना महाकल्पित हे । भज्ञा जब पृथ्त्री नहीं थी, तब मधुः 
केटभ कहाँ रहते थे ? उनके माता-पिता कोन थे ? प्रृथ्त्री 
शरीर बना था । इतनी पर किन तत्त्वों से मधु-के रभ का 
आदि जगत्‌ न रहने महान्‌ प्रथ्वजी मधु-केटभ के मेदा से 
बनी, यह कोन समझदार मान सकता है ९ जव सधु-केटभ 

मेदा से प्रथ्यी जमी ऐसा कहते हे, तो फिए विराट 
पुरुष के रोम-कूपों से उत्पन्न कहना व्यर्थे है 


१५, पूर्वपक्ष-दिर्स्याक्ञ इस प्रथ्वी को पहले मैले 
सें छिपा दिया था । तब ईश्वर ने शूकर का अवतार धारण 
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कर ओर हिरण्याक्ष को मार कर प्त्री को लाया । 
( देवी भागवत है! 


उत्तरपक्ष "एथ्मी को छिपा देने भर के लिये मेला 


किसने किग्रा था ? कहाँ पर किया था ? प्रृथ्यी को जव 
मेले में छिपाया गया, तब बह मैला किस पर स्थित था। 
जब वराह भगवान्‌ प्रथरी को मुख में रख कर हिरण्याद 
से युद्ध करने लगे, तब किस पर खड़ा होकर युद्ध किये ! 

१६, पूर्वपक्ष -हिरण्याक्ष को सार कर प्रथ्यी को 
रसातल से जत्र वराह भगवान लाये, तब प्रजी ( अधि- 
छात्री देजी ) की सुन्दरता देखकर श्रीहरि वराह जी के 
मन में उससे प्रेम करने की इच्छा हुई ओर एक दिव्य बप 
तक एकान्त में प्रथ्बी देरी से वराह भगवान्‌ रति-सुख 
किये, जिससे प्रथत को गर्भ रहा। पुनः उसी गर्भ से मंगल 


नामक ग्रह की उत्पत्ति हुई । 
( देवी भागवत नवम स्कन्ध ) 


उत्तरपक्ष-यह पुराण की लीला ओर अधिक 
विचित्र है। प्रथ्वी की अधिष्टात्री देवी कोई अन्य खरी तो 
रही न होगी, जिससे वराह ने सम्बन्ध करके मंगल ग्रह 
को उत्पन्न किया । क्योंकि साधारण स्त्री से मंगल ऐसा 
महान्‌ ग्रह उत्पन्न हो नहीं सकता | पुराण का तात्पर्य यह्‌ 
हवै कि वराह प्रथ्वी को देखकर कामासक्त हुए ओर उससे 
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भोगकर मंगल ग्रह को जन्म दिये। यह तो एक साधारण 
मनुष्य भी समझ सकता है कि प्रथ्वी मिट्टी आदि तत्त्वों 
का एक विशाल समूह है, क्या वह मनुष्य की खरी के समान 
है कि उसको देखकर वराह भगवान मोह जायँ ओर उससे 
भोग करें ९ वराह का एक वर्ष तक प्री के साथ रति 
करना पएथ्वौ को गर्भ ठहरकर ओर मंगल प्रह की उत्पत्ति 
होना, यह कि।नी असम्भव वात हे ? 

१७, पूव्पक्ष--जगत्‌ का कोई भी पदार्थ विना कारण- 
कर्ता के नहों बनता । जब तुच्छ घट का बनाने वाला भी 
कुम्हार रहता है, तब जगत्‌ का रचने वाला कोई कारण- 
कर्ता अवश होगा ९ 

उत्रपक्षू-- -जगत्‌ का कोई पदार्थे बिना कारण- 
कर्ता के न्हीं बनता, यह तो कहना ठीक है । जगत्‌ के जो 
पदार्थ ब्लते हैं, वे अवश्य. किसी कारण या कर्ताद्वारा 
बनते ?। परन्तु जो कभी बनता ही नहीं, वल्कि नित्य 
स्वतः वेद्यमान है, उसका कारणु-कर्ता किसको साना जा 
सकत है ? प्रश्‍वी, चक्रदरडा आदि को लेकर घट को तो 
कुम्दा बनाता है, परन्तु प्रथ्वी को कोन बनाता है ९ 
पृथ्वी जल, तेज तथा वायु के गुण धर्मादि से नाना बेलि 
वृक्ष,कंकड, पत्थर, बादल, वफ, आँधी, वोडर, बिजल्ली 
आए बनते हें । परन्तु प्रथ्यी, जले, तेज तथा वायु किन 
काण से बनते हैं ? किसी से भी नहीं। 
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प्रथ्वी, जल, तेज, वायु तथा भूमण्डल, चन्द्र, तारादि 
का अन्य कोई कारण नहीं दिखता, न इसकी कभी उत्पत्ति 
दिखती है न नाश दिखता है । यदि ऐसा माने कि 
संसार में जो कुछ छोटा-बड़ा जड़-चेतन-पदाथ है, सबका 
कारण कर्ता अवश्य होगा, अर्थात्‌ भूमण्डल, सूय) नक्षत्र, 


चन्द्र ओर नाता चेतन आदि का कारण-कर्ता अवश्य, 
होगा । तो इन भूभण्डलादि का जो काराए-कर्ता है, उका ' 


कारण-कर्ता कन होगा ९ 


मान लीजिये ! ईश्वर या सूर्य से जगत्‌ उपन्न हुआ, 
तो ईश्वर ओर सूर्य किससे हुए १ जिससे ईश्वर ओर सूर्य 
उत्पन्न हुए, बह्‌ किससे हुआ १ इस प्रकार प्रश्‍न की कहीं 
स्थिरता न होने से कारण-कर्ता के विषय भें अनवस्था दोष 
उपस्थित होगा । 


१८, पूर्वपक्ष --महाप्रलय में जब्र जगत्‌ बद्दी था, 
शेष पर श्रीनारायण सोये थे। उन्होंने जगत्‌ रचो की 
इच्छा की, फिर विष्णु के नाभि-कमल से व्रह्मा उत्पन्न हुए । 
ब्रह्मा ने विचारा कि में कोन हूँ कहाँ से उत्पन्न झा हूँ 
ओर चारों ओर आकाश में मुख घुमाया कि उनकेचार 
मुख हो गये । 


ब्रह्मा ने अपने उत्पन्नकतां को कमल-चाल में बहुत स्मय 
तक खोजा, किन्तु पता नहीं पाया, फिर सो वर्षां तकतप 


न 
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किवा, तव विष्णु ने दशान दिया ओर सदि कएने को 
आज्ञा दी । तब ब्रह्मा ने पुनः दिव्य सो वर्षों तक तप किया, 
तप करके आँख खोली, तो आकाश में सर्वत्र कमल व्यापत 
देखा | किए उस कपल का तीन लोक ओर चोदह भुवनों 
सें तथा ओर भी बहुत भाँति से विभाग किया । 
( श्रीमद्भागवत तृतीय स्कन्ध ८-६-१० वे अ० का सार) 
उत्तरपच्च जत्र जगत्‌ नहीं था, तब शेष ओर नारा- 
यण कित पर थे | उनके साता-पिता कोन थे १ “चारों ओर 
व्याहाशं में सुख घुमाने से ब्रह्मा के चार सुख हो गये! 
यह कितनी अश्षम्भव वात है । “तप के पश्चात्‌ ब्रह्मा नेत्र 
खोले, तो सर्वत्र कमल देखा, फिर उस कएल ही को तीन 
खोक और चोदह भुवन के रूप में विभाजित क्रिया । यह 
कितनी निःसीम कल्पना हे ? क्या ये समस्त लोक-लोका- 
न्तर उन कमज की पखुड़ियों से ही बने हैं १ 


१६, पर्वेपलू व्रह्मा जी ने प्रथमतः अन्वतामिस्ञ, 

र 
तामिल, महामोह, सोह, तम इस पंचपर्वा' अविद्या को 
रचा। इस सृष्टि को अत्यन्त पापी देखकर ब्रह्माजी को 
आनन्द नहीं हुआ, अतः दूसरी सृष्टि रचने का विचार 
किया । अनन्तर सनक, सनन्दन, सनातन, सनतृऊमार 
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इन चारों को ब्रह्माजी ने मन से उत्पन्न किया। वे चारों 
नेप्ठिक ब्रह्मचारी विरक्त बन गये । 


ब्रह्मा जी ने कहा--ऐ पुत्रो ! जगत्‌ रचो ! तब सन- 
कादिकों ने मोच्षधर्म परायण होने से यह आज्ञा न मानी । 
अपनी आज्ञा का भंग होता देखकर ब्रह्म जी को बड़ा 
क्रोध हुआ । किन्तु अपना पुत्र जानकर क्रोध को रोका ! 
परन्तु कध न रुका । अतएव वह क्रोध शुकुटी के मध्य में 
नील-लोहित ( नीले तथा लाल ) वर्ण वाला होकर साक्षात्‌ 
तुरन्त उत्पन्न हुआ। उस वालक ने रोकर छंहा-हे विधाता! 
भेरा नामकरण करो और मेरे रहने का स्थान बताओ । 
ब्रह्म ने कहा-तुमने रोते हुए जन्म लिया है, अतः तुम्हारा 
नाम रुद्र होगा | हृदय, इन्दरियाँ, प्राण, आकाश आदि में 
तुम्हारा निवास होगा, तुस सृष्टि करो । रुद्र ने सरटि को, 
सृष्टि भयंकर थी । अतः ब्रह्मा ने रुद्र को तप करने की 
आज्ञा दी । फिर ब्रह्माजी ने सृष्टि का चिन्तन किया, तव 
लोक में सन्तान के हेतु (कारण रूप) दश पुत्रउत्पन्न किये- 
मरीचि, अत्रि, अंगिरा, पुलस्त्य, पुलह, क्रतु, भगु, वशि ३, 
दक्ष और नारदजी । ब्रह्माजी की गोद से नारद, अँगूठे से 
दक्षप्रजापति, प्राण से वशिऊ, त्यचा से श्रगु, हाथ से 
क्रतु, नाभि से पुलह, कानों से पुलस्त्यऋषि, मुख से 
` अगिरा, नेत्रों से अत्रि ओर सन से मरीचि हुए। दाहिने 
स्तन से धर्म प्रकट हुआ, पीठ से अधमं, अधमं से मृत्यु, 
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हृदय से कामदेव, भ्रकुटी से क्रोध, नीचे के ओठ से लोभ, 
मुख से वाणी, लिंग से समुद्र, छाया से कदंमऋषि, अर 
मुख से वीणा लिये हुए सरस्वती जी प्रकट हुई । यद्यपि 
यह सुन्दरी अकामी थीं, तथापि ब्रह्माजी इसे देखकर, कासा- 
तुर हो गये । अपने पिता को बुद्धि अधर्म में लगी देखकर 
मरीचि आदि ने समाया । तब ब्रह्माजी अति लज्जित 
होकर शारीर त्याग दिये । बही शरीर कुहर या अन्धकार 
रूप से प्रकट हुआ। फिर ब्रह्माजीने दूसरा शरीर धारण 
कर लिया । फिर चारों सुख से चारों वेद उत्पन्न हुए 
इत्यादि । 


( श्रीमद्भागवत तृतीय स्कन्ध १२ अध्याय भे 


उत्तरपक्षू-पंचपर्वा अविद्या युक्त पापमयी सृष्टि को 
ब्रह्मा ने रचा ओर उन्हें पापी देखकर असन्तुष्ट हुए तथा 
दूसरी सृष्टि रचने की जो ब्रह्माने इच्छा को, इससे तो 
यही ज्ञात होता है कि ब्रह्मा सर्वज्ञ न थे। सर्वज्ञ होते तो 
पापी सृष्टि को क्‍यों रचते १ सनकादिक चारों ऋषियों को 
ब्रह्मा ने मन से पैदा किया । यह बात तब सत्यः 
मानी जा सकती है, जब आज कोई मन से एक भी पुत्र 
उत्पन्न कर दे। हाँ, शिष्य को मानस-पुत्र कहा जाता 
है । सनकादिक का विरक्त होना देखकर व्रह्मा को 
जो क्रोध हुआ, यह कभी ज्ञानी का कार्य नहीं हो सकता ७ 


"३ जगन्मी साता 


“वया सबको विषयो बनाकर संसार-गढडे में डालना ही 
उन्हें अभीष्ट था ? ब्रह्मा का क्रोध ही रुद्र रूप होकर उनके 
मस्तक से उत्पन्न हो गया । यह कितनी असम्भत्र घटनाहै । 
क्या क्रोध भो मूर्तिमान मानव हो सकता है ? कया मस्तक 
से भी सन्तान पैदा होता है? सृष्टि के चिन्तन करने मात्र से 
ब्रा की गोद से नारद, अँगूठे से दक्तप्रजापति आदि 
हुए । यह महा आसम्भव बात है । हाथ, पेर, आँख आदि से 
भी मनुष्य उत्पन्न हो सकते हैं ? भला यह बात आज कोड 
प्रत्यक्षकर सकता है ? ब्रह्मा के मुख से बीणा लिये सरस्वती 

“उत्पन्न हुई । कोई वीणा बनाकर क्या ब्रह्मा के मुख मे 
पहले से डाल रखा था? जो उसको लेकर सरस्वती निकलीं । 
सरस्वती को देखकर ब्रह्मा मोहित हो गये। क्या ऐसे 
लोग सृष्टि ही रचने की शक्ति रखते हैं; जो अपने मन को 
पुत्री से भी न रोक सके। ऐसी-ऐसी बातों को लिखकर 
पुरांणों को लोग गन्दा कर दिये हैं। यदि ये वेढज़ी ओर 
निन्द्यी बातेंन लिखकर केवल सदाचार आर मानव- 
सुत्रार की ही बातें लिखी जातों, तो कितना सुधार होता ९ 
असम्भव दोषों से पूर्ण इन बेढज्ञी कल्पनाओं का मोह 

“लोगों को इतना दृढ़ हो गया है कि इनका खण्डन करके 

-सस्य-सत्य जड़-चेतन का निर्णय बताओ, तो भूले जन 
क्रोध करते हैं । कहा है-- 

“साँच कहों तो मारत धावे । झूठे जग पतियाना।” 
व्यरन्तु सत्य-सत्य ही है ओर कूठ भूठ ही रहेगा। 


| 
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२०.पूर्वेपक्ष--दक्षप्रजापति से तेरह लड़कियाँ हुई' !' 
उन तेरह लड़कियों का विवाह कश्यप से हुआ | उन तेरह. 
ख्ञिग्रों के दिति, अदिति, दु, बिनता, कद्र, सरमा, इत्यादिः 
नाम थे। अदिति से सूर्य, दिति से दैत्य, दनु से दानव, 
बिनता से पत्ती, कद्र से सप, सरमा से कूते, सियार 
आदि हुए ओर अन्य ख्नियों से हाथी, धोड़े, अँट, गधा, 
भसा, घास, फूस, बवूल आदि उत्पन्न हुए । 


उचरपच्ष-- -करपप की दिति-अदिति आदि ख्यो 
से स्थावर-जङ्गम सब उत्पन्न हुए । यह कथन कितना बाल- 
वचन है ९ अदिति नामक स्त्री से सूर्य उत्पन्न हुआ, भला. 
जलता हुआ विशाल जड़-अभि-पिरड सूर्य क्या मनुष्य की. 
स्री से उत्पन्न हो सकता है १ विकासवादियों ने सूर्य से 
सारे संसार की उत्पत्ति मानी, तो पोरराणकों ने एक 
साधारण स्त्री से ही सूर्य की उत्पत्ति मान ली । विकास 
वादियों की दृष्टि से सबका पूर्वज सूर्य है, तो पोराणिकों 
की दृष्टि से सूर्य का भी पूवज अदिति नामक एक साधा-- 
रण स्त्री है। मनुष्य की स्त्री से सप, पक्षी, कुत्ता, सियार, 
गधा, ऊँट ओर घास, फूस तथा बबूलादि को उत्पन्न होते 
किसी ने भी आज तकन देखा होगा? ऐसा तीनों: 
काल में भी सम्भत्र नहीं है । 
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द ५ 
२१, पूर्व पक्ष - सवप्रथम सारे संसार को शूल्य 
अन्धकारमय देखकर सबके कारण श्रीकृष्ण ने जगत्‌ रचने 
'की इच्छा की । अतः उन्होंने ब्रह्मा, विष्णु, शिव, तत्त्व, 
अरकृति) सावित्री, कामदेव, रति आदि सत्रको उत्पन्न किया। 
श्रीकृष्ण का शुक्र ( वीर्य ) जल में गिरा) वह एक 
हजार वर्ष के पश्चात्‌ अण्डे के रूप में प्र ट हुता | उसी से 
महान विराट पुरुष की उत्पत्ति हुई, जो सम्पूर्ण विश्व का 
आधार है। उस विराट पुरुष के एक-एक रोम.में एक-एक 
ब्रह्माण्ड की स्थिति है । वह स्थूल से भी स्थूलतम है. । वह ' 
श्रीकृष्ण का सोलहबाँ अंश है । उलीको महाविष्णु जानना 
चाहिये । उसके शयन करने के समय कानों के मैल से 
दो दैत्य प्रकट हुए । वे दोनों जल से उठ झर व्रह्मा जी को 
मार डालने के लिये उद्यत हो गये। तव भगवान्‌ नारायण 
ने उन दोनों को चक्र से मार डाला । उन दोनों के सम्पूणं 
मेदे से यह सारी प्रथ्वी निर्मित ६ई । जिससे इसका नाम 
मेदिनी हुआ। उसी पर सम्पूर्ण विश्वकी स्थिति है । उसकी 
अधिष्ठात्रीदेबी का नाम वसुन्वरा है । 
( ब्रहमवैवतंघुराण, ब्रह्मखण्ड अध्याय ३-४ ) 


उत्तरपक्ष जब सब्र शून्य अन्धकारमय था तब 


श्रीकृष्णजी कहाँ थे ? जगत के पूर्व श्रीक्षण किससे हुए, 
उनके माता-पितादि कोन थे ? 
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श्रीकृष्ण का बीय जल में गिरकर हजारों बर्ष में बिष्णु 
हुआ, विष्णु के कानों से दैत्य हुए, विष्णु ने दैत्य को सार- 
कर उनके शरीर से मेदनी बनायी । विष्णु के प्रथम जब 
प्रवी नहीं थी तब जल किसपर था , जिस पर कि कृष्ण 
का दीर्य गिरा था ? ये सब पौराणिक कल्पनाये निराधार हैं। 
२२,पूर्वपच्त--फल', गदा ओर चर्स धारण करने 
बालो महालइमी आदिशक्ति साया का प्रथम अवतार हे। 
आपने पहले कालरात्रि ओर सरस्वती नामक दो शक्ति 
(पुत्रियां ) को उत्पन्न करके, पुरुष रूप में त्रह्मा को ओर 
स्त्रीरूप में श्री (लक्ष्मी ) को उत्पन्न किया । 
महालदमी ने अपनी पुत्रियों से कहा कि मेरे समान 
तुम दोनों भी जोडा उत्पन्न करती जाओ। तब कालरात्रि 
ने पुरुष रूप महादेव को तथा खी रूप स्वरा? को उत्पन्न 
किया । इधर सरस्वती ने भी विष्णु ओर गोरी को उत्पन्न 
क्रिया | तब महालकुमी ने विवाह किया ओर कराया भी । 
तदनुसार ब्रह्मा को स्वरा,विष्णु को श्री ओर शित्रको गोरी 
समर्पित करके उन्हें शक्तियुक्त कर दिया, तथा उन्हें क्रमशः 
सृष्टि, स्थिति ओर संहार नामक कर्म बतलाया। 
( शक्तिसंप्रदाय ) 
उत्तरपत्त--आदिशाक्ति माया का अवतार प्रथम 


हुआ तो किन से हुआ ? उनके माता-पिता कोन थे ९ बे 





“०१-बाण-भाले । २-ढाल । 


३८ जगन्‍सीमांसा 


दो पुत्रियों को उत्पन्न कीं, तो किस पुरुष से सम्बन्ध करके 
उत्पन्न कीं १ इत्यादि; यह भी एक कल्पना की उड़ान है । 


अन्य 


२३ पूर्वपक्ष “प्रलय के अन्त में सरग ( सृष्टि- 
उत्पत्ति ) के आदि में जगत्‌ परत्रह्म परमात्मा के हृदय में 
लीन रहता है । जब वह जगतू बनाने की इच्छा करता है। 
तब प्रकृति उत्पन्न होती है, फिर महत्तत्त्त, महत्तत्त्व से 
अहंकार, अहंकार से पाँच विषप्र, पाँच विषयों से पाँच 
तत्त्व । अर्थात्‌ शब्द से आकाश, आकाश से वायु, फिर 
अग्नि, जल ओर प्रथ्त्री क्रमशः एक-से-एक उत्पन्न होते है । 
फिर के इन्द्रियाँ ज्ञान-इन्द्रियाँदि उत्पन्न हुई । पुनः ये सब 
प्रथक-प्रथक्‌ सृष्टि उत्पन्न करनां चाहे, फिर सब मिलकर 
सृष्टि करना चाहे, परन्तु न कर सके | तब सव एक में 
मिलकर ओर पुरुष-प्रकृति भी मिलकर एक उण्डाकार घन 
गये । फिर बह अण्डा बढ्ने लगा । पुनः जल के बबूले के 
ससान बढ्ते-बढ्ते महान हो गया ओर बहुत दिन तक उसी 
जल में पड़ा रहा । फिर उस अण्डे में परमात्मा प्रवेश किया 
ओर अण्डा फूट गया तथा उसमें से समुद्र नदी, द्वीप, 
¦ पर्वत, वन मनुष्य, पशु आदि तथा सूर्य, चन्द्र, नछत्रादि 
सारा जगत्‌ उत्पन्न हो गया । उसी में से त्रह्मा-विष्णु आदि 
त्रिदेव भी उत्पन्न हुए । 


( नरसिंह पुराण, प्रथम अध्याय ); 








४ पूर्वाध ७६ 


उत्तरपक्ष--विवेक से जगत्‌-कर्ता सिद्ध नहीं होता । 

फिर उसके हृदय में जगत्‌ लीन क्या रहेगा ? उससे पहले 
प्रकृति उत्पन्न हुई--कहते हैं, सो प्रकृति क्या वस्तु है? 
प्रकृति तो स्वभाव को कहते हैं ओर स्वभाव पदार्थ में रहता 
हे, फिर जब सृष्टि के प्रथम कोई पदार्थ ही नथा, तो 
स्वभाव किसमें उत्पन्न हुआ ? प्रकृति से महतत्त्व ( सहान्‌- 
बुद्धि) ओर उसमें अहंकार उत्पन्न हुआ--कहते हैं 
बुद्धि ओर अहंकार तो देहधारी प्राणी में उत्पन्न होते हैं । 
यों हीं निराधार बुद्धि-अहंकार कहाँ उत्पन्न हो गये ९ कहते 
हैं अहंकार से पाँच विषय ओर पाँच विषयों से पाँच तत्त्व 
उत्पन्न हुए । यह कितना अँधेर-कथन है ? भला अहंकार 
कोन-सा ऐसा पदार्थ है कि उससे पाँचगुण ( शब्द, स्पर्श, 
रूप, रस ओर गन्ध ) उत्पन्न होंगे ९ 

अहंकार-बुद्धि आदि तो मानसिक दशायें हैं, ये कोई 
पदार्थ नहीं हैँ । फिर भावना से पंच विषयरूप पदार्थो की 
उत्पत्ति मानना, सर्वथा अनुचित है ओर उन पाँच विषयों 
से पाँच तत्वों की उत्पत्ति कहना पुत्र से पिता की उत्पत्ति 
मानना है ! गुणी से गुण की उत्पत्ति होती है कि गुण से 
गुणी की ९ अर्थात्‌ गुणी से ही गुण की उत्पत्ति होती है, 
गुण से गुणी की उत्पत्ति कभी किसी ने नहीं देखी । सूर्य 
से प्रकाश उत्पन्न:होता है, परन्तु प्रकाश से सूय नहीं उत्पन्न 
होता । सूर्य गुणी है ओर प्रकाश उसका गुण है। 


ज्‌० जगन्मीमांसा 


इसी प्रकार चार जड़ तत्तवों में ही पाँच विषय हैं, 
जिससे उन चार तत्त्वों के विविध मेल से भाँति-भांति के 
पाँच विषय के कार्य उत्पन्न होते हैं। चार तत्त्व गुणी 
हैं और शब्द, स्पर्श, रूप, रस, तथा गन्ध-- ये पाँचों विषय 
गुण हैं । परन्तु पूर्वपक्षी ने तो शब्दादिक बिषयरूप गुण 
ही से एथ्वी आदि चार तत्त्व रूप गुणी की उत्पत्ति मानी 
है । पूर्वपक्षी का जहाँ तक सृष्टि-उत्पत्ति का कथन है, सब 
मायः शून्यवाद रूप है। प्रथमतः इनका कर्ता ही कल्पित 
है; पुनः महत्त्व ( बुद्धि ), अहंकार, प्रकृति सब निराधार 
अर्थात शून्य, बन्ध्या पुत्रवत्‌ हैं । इन्हीं कल्पित पदाथा से 
इतकी सरष्टि-उस्पत्ति का कथन है । 


आगे देखते ही जाइये । कहते हैं--शब्द से आकाश 
उत्पन्न हुआ ।' शब्द तो बायु का गुण एवं पदार्थ है, पदार्थ 
होने से ही तार, फोन, रेडियो, श्रामोफोन तथा टेपरेकार्ड 
आदि हारा पकड़ लिया जाता है। और आकाश क्या 
पदार्थ है, जो शब्द से उत्पन्न हुआ ? पुनः कहते हे, 
आकाश से वायु उत्पन्न हुआ। आकाश तो शून्य है, फिर 
शून्य से वायु-पदार्थ कैसे उत्पन्न होगा ? क्‍या अभाव से 
भाव उत्पन्न होता है ९ श्रीकृष्णजी गीता में कहते हे”? 


“नासतो विद्यते भावो, नाभावो बिद्यते सतः |” 








पूवा ५१ 


अथांत्‌ “असत्य का भाव नहीं होता ओर सत्य का 

अभाव नहीं होता ।?? 
( गीता २।५६ ) 

इसी प्रकार वाथु से अभि ओर अभि से जल, प्रथ्वी 
आदि की उत्पत्ति मानना भी वन्ध्यापुत्र की कल्पना करना 
है । तत्त्वों के उत्पन्न होने के पश्चात्‌ कर्म इन्द्रियाँ और 
ज्ञान इन्द्रियाँ उत्पन्न हुई । ऐसा पूर्वपत्ती ने कहा है, 
तो बिना चेतन के कहीं भी जड़ तसो में इन्द्रियाँ उत्पन्न 
होते आज तक कोई देखा है ? ओर जब देखा नहीं, फिर 
आगे ऐसा हुआ है-कहना ठीक नहीं । 

कहते हैँ ये सब तत्त्व-प्रकति ओर इन्द्रियाँदि प्रथकू- 
एथक्‌ सृष्टि करना चाहे, परन्तु न कर सके। तब सब 
मिलकर करना चाहे, परन्तु तो भी न कर सके। यहाँ 
पूछना है कि तत्त्व, प्रकृति ओर इन्द्रियाँ जड़ हैं कि चेतन ९ 
जब ये सब जड़ हैं, तब ये सृष्टि रचना करने को चाहेंगे 
क्या ९ चाहना तो प्राणी में होती है, जड़ में नहीं । कहते 
हैं अन्त में सब मिलकर एक अण्डाकार हो गया और 
बहुत दिन तक जल में पड़ा रहा, फिर फूटा ओर सारा 
संसार--सूर्य, चन्द्र, द्वीप, समुद्र, वन, मनुष्य आदि उसमें 
से उत्पन्न हो गये । अहो ! क्या अन्वेर कथन है ९ वे तत्त्व- 
प्रकृति ओर चेतन सब मिलकर ओर अणडा बनकर जल में 
बहुत दिन तक पड़े रहे, ऐसा कहते हैं । परन्तु पहले तो 


५२ जगन्मी मासा 


समुद्र था नहीं, फिर वह जल कहाँ था ? क्योंकि समुद्र 
तो अण्डा फूटने पर हुआ है। विचार कीजिये! जिस 
अण्डे में सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, वन, समुद्र, मनुष्य सब स्थित 
थे, बह अण्डा कितना विराट रहा होगा १ फिर उस अणडे 
को धारण करने के लिये कितना विस्तृत जल चाहिये ९ 
आर उस जल को धारण करने के लिये कितनी बड़ी प्रथ्वी 


की आवश्यकता हे ९ क्योंकि “बिन थल फे जल रहिन | 


सकाई । कोटि भाँति कोइ करे उपाई ॥?7 ( रामा० ) 


इसलिये ऐसा ज्ञात होता है कि उस अण्डेसहित जल 
को धारण करने के लिये इस प्रथ्वी से अरबों-खरबों गुणा 
अधिक लम्बी-चोड़ी प्रथ्त्री रही होगी | तभी तो वह अण्डा 
उसमें रह सका कि जिस अण्डे में प्रथ्ी से कई गुणा बड़ा 
सूर्य ओर चन्द्र, अनन्त तारागण तथा यह भूमण्डल, सनु- 
ब्यादि थे । कहते हैं उसी अख्डे में से ब्रह्मा, विष्णु ओर 
महेश्वर भी उत्पन्न हुए। अन्य पुराणों में इनकी उत्पत्ति- 
अन्य-अन्य रूप से बतलायी गयी है। अतएव सृष्टि-उत्पत्ति 
कथन में पूर्वपक्षी की सब बातें विरोधी होने से असंगत है) 


२४.पूर्वपक्ष--प्रथमतः ब्रह्मा ने सब शून्य देखा तब 


सृष्टि की भावना की, इतने में एक बालक गोद में उत्पन्न 
हो गया । जिसका शरीर आधा खी ओर आधा पुरुष का 
था । तबब्रह्मा ने कहा कि तुम स्री-पुरुष भिन्न-भिन्न हो 


| 





| 
| 








पूर्वाध ज्र 


जाओ । अतः पुरुष अलग होकर ग्यारह रुद्र हो गये ओर सरी 
भिन्न होकर ग्यारह नारियाँ हो गयीं। जिन सब नारियों 
का नाम उमा पड़ा । उन्हीं से सृष्टि हुई। 

( नरसिंह पुराश' पांचवां अध्याय ) 


उत्तरपक्ष--प्रथम अध्याय में पूवपक्षी ने कहा कि 
अणडे से सूर्य,चन्द्र नक्षत्र, प्थ्तरी,द्वीप, सबुद्र,बन, मनुष्य सब 
हो गये । फिर पाँचवे अध्याय में कहा कि “प्रथम ब्रह्मा ने 
सब शून्य देखा, तब सृष्टि की भावना की ।? ये दोनों बाते 
कितनी विरोधी हैं  प्रथ्वी, मनुष्यादि की उत्पत्ति का कथन 
जब प्रथम अध्याय ही में आ गया, तव पाँचवे अध्याय में 
यह क्यों कहा कि ब्रह्मा ने सब शून्य देखा ? सृष्टि की 
भावना करते ही ब्रह्मा की गोद भें वालक उत्पन्न हो गया-- 
यह युक्ति-प्रमाण से सर्वथा विषम है । आज कोई भावना 
मात्र से पुत्र उत्पन्न करले, तब यह वात सच्ची मानी जाय । 
आधा शरीर खरी का और आधा शारीर पुरुष का होचा 
किर आवे-आघे से ग्यारह-म्यारह हो जाना, यह्‌ सव निरी 
कल्पना, युक्ति-प्रमाण-रहित अनर्गल बाते हैं । 


श्रोतखण्ड से पुराणखण्ड तक वेदिक विचार-धाराओं 
में देखा गया, तो सृष्टि-उत्पत्ति-क्रम के अनेक मत सिल्ले । 
इससे स्पष्ट प्रतीत होता है किइन विभिन्न श्रुति; स्ति 
उपनिषदों एवं पुराणों के रचयिता विभिन्न ऋषि थे । जिनसे 


ष््छ जगन्मीमांसा 


जैसा बना, उस प्रकार उन्होंने स्ष्टिके विषय में कल्पना की । 
“भिन्न-भिन्न कल्पो में भिन्न-भिन्न प्रकार सृष्टि हुई । 


कल्पभेदानुसार ऋषियों ने भिन्न-भिन्न कथन किये ।?' 


यह तक समीचीन नहीं । क्योंकि ऋषियों ने यह नहीं 
कहा कि में अमुक कल्प का सृष्टिक्रम कह रहा हूँ, और 
दूसरे अमुक कल्प का कहे हैं। बल्कि अपना-अपना ही 
कथन सभी ने प्रमाणित माना है; ओर सांख्य न्याय तथा 
वेदान्त आदि के सत में विरोध भी है । 

इसके अतिरिक्त वेद में तो सभी कल्पो में एक ही प्रकार 
सृष्टि होना माना है, यथाः-- 


सूर्य्याचन्द्रमसो धाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌ । 
दिवं च प्रथिवी चांतरिक्षमिथो स्वः॥ 
( ऋग्वेद मं. १० सू० १९० मन्त्र ३ ) 
अर्थ-~“सूय, चन्द्रमा, दिव (स्वर्ग) प्रथ्ती, अन्तरिक्ष आदि 
को धाता ( सबको धारण करने वाले परमेश्वर ) ने जैसे 
पहले थे, बैसे ही रचा ।? 
वेद में जब एक ही प्रकार सब कल्पों में सष्टि-क्रम 
माना, तो अन्य उपनिषद्‌, शास्त्र एवं पुराणों में भिन्न-भिन्न 
क्यों १ यों पहले ईश्वर तो सिद्ध हो, तब वह सृष्टि एक 
प्रकार या विभिन्न प्रकार बनाये । 
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४ २५.पूरवेपक्ष--भहासर्ग के आदि में ईश्वर ने सूच्म 
तत्त्वों को इकट्ठा किया, उसी का नाम प्रकृति है, फिर 
प्रकृति से महत्तत्त्व, अहंकार, सूक्ष्म पाँच भूत, पाँच ज्ञान 
इन्द्रियाँ, पाँच कर्म इन्द्रियाँ, मन, फिर पाँच विषय, पाँच 
स्थूल तत्त्व, ओषध, वनस्पति, अन्न, वीर्य, फिर शरीर 
क्रमशः एक-से-एक उत्पन्न हुए । प्रथम शत सहस्रों शरीरों 
की रचना बिना रजवीर्य के ईश्वर ने तिव्वत देश में की । 
फिर पीछे से मैथुनी सृष्टि आरम्भ की । प्रथम ईश्वर ने नर- 
नारियों को बालक-वृद्ध नहीं उत्पन्न किया, वल्कि नवयोवन 
तथा नवयुवती बनाया । क्योंकि यदि वालक-वालिका रूप 
में बनाता, तो उनकी रक्षा कोन करता ओर वृद्ध रूप में 
बनाता, तो मैथुनी सृष्टि कैसे होती ? अतः ईश्वर ने नव- 
यौवन तथा नवयुवती को ही बनाया । 

(सत्यार्थ प्रकाश, अष्टम ससुट्लास) 
उत्तरपन् -- जब ईश्वर को आप निराकार मानते हूँ, 
तब निराकार ईश्वर साकार सूक्ष्म तत्वों को केसे इकट्ठा 
किया । क्योंकि साकार-निराकार का सम्बन्ध नहीं होता 
वेदान्तदर्शन में श्री वेदव्यास जी कहते हैं-- 
“सम्बन्धानुपपत्त शच”? ॥ वेदान्त अ० २ पा० २ सू० ३८ || 
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अर्थातू--निराकार ईश्वर और साकार परमाणुओं 
का सम्बन्ध अनुपपत्ति अर्थात्‌ न सिद्ध होने से ईश्वर-प्रकृति 
के योग से सृष्टि मानना व्यर्थ है ।? 

' प्रकृति की अधिष्ठेय एवं ईश्वर को प्रकृति का अघिः 
छान मानना भी अयुक्त है। इस पर श्री वेदव्यास जी 
कहते है-- 

“अधिष्ठानानुपपत्त श्च”॥| वेदान्त अ० २। पा० २ सूळ ३8॥ 

अर्थात्‌ “अधिष्ठान को संगति न होने के कारण 
ईश्वर को जगत्‌-उत्पत्ति का निमित्त कारण मानना उचित 
नहीं है ।? 

तात्पर्य यह हे कि जैसे मिट्टी आदि साधन सामग्री 
का अधिष्ठाता होकर कुम्भकार घट आदि कार्य की रचना 
करता है, वैसे प्रधान-प्रकृति आदि का अधिष्ठाता होकर 
ईश्वर जगत्‌ की रचना नहीं कर सकता । क्योंकि कुम्भकार 
की भाँति न ईश्वर के शरीर है ओर (उनके मान्यतानुसार) 
न मिट्टी की भाँति प्रधान-प्रकृति आदि ही साकार स्थूल 
पदार्थ हैं। अतः रूपादि से रहित प्रधान-प्रकृति आदि 
इश्वर का अधिष्ठेय केसे हो सकते हे ९ 

यदि प्रकृति को साकार ( परमाणु ) ही माने, तो भी 
निराकार ईश्वर से उसका सम्वन्ध न होगा,क्योंकि साकार- 
निराकार का सम्बन्ध नहीं होता, यह नियम है । अतः 
ईश्वर को जगत्‌ का निमित्त कारण मानना भ्रम है । और 
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प्रकृति से महत्तत्त्व अर्थात्‌ बुद्धि या मन उत्पन्न हुआ तथा 
उससे अहंकार, यह कथन भी असंगत है । देहधारी चेतन 
प्राणी के अतिरिक्त केवल जड़ प्रकृति में मन, बुद्धि, अहे- 
कारादि उत्पन्न होते किसी ने भी नहीं देखा, ओर भन, 
बुद्धि, अहंकार ही से तत्त्व, पंच विषय, इन्द्रियाँ उत्पन्न 
होना--यह भी युक्ति प्रमाण से रहित है । क्‍योंकि सन, 
बुद्धि, अहंकारादि तो अन्तःकरण की अवस्थाये है. ओर 
तत्त्व, विषय, इन्द्रियाँ महान्‌ स्थूल पदार्थ हे । 


तत्त्वो से औषध, वनस्पति अन्न तथा उससे वीर्य 
इत्यादि क्रमशः एक-से-एक उत्पन्न होना--कहना सर्वथा 
न्याय-विरुद्ध है। तत्त्वों से बनस्पति अन्नादि अवश्य 
उत्पन्न होते हैं, परन्तु अन्नादि से स्वतः वीयं नहीं उत्पन्न 
होता । बल्कि अन्त को जव मनुष्य खाता है, तब मनुष्य 
के शरीर में वीयं उत्पन्न होता है । 

“ईश्वर ने प्रथम शत-सहस्रों शारीरो की रचना बिना 
रज-बीय के तिव्बत देशा में की |? यह कथ्रन बिलकुल 
कल्पित एवं निराधार ( युक्ति-प्रमाण-रहित ) है । पूर्बपत्षी 
ने प्रथमतः कहा कि “तत्व से औषध, ओषध से वनस्पति, 
बनस्पति से अन्न ओर अन्न से वीर्य उत्पन्न हुआ ।” फिर 
पीछे कहा कि “ईश्वर ने शतसहस्रों शरीरों की रचना विना 
रज-वीर्य के किया ।” तो जब बिना रज-वीर्य के ही प्रथम 
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शरीर रचने की इच्छा ईश्वर के थी, तब प्रथम उसने अन्न 
से बीर्य किसलिये उत्पन्न किया ? कि अन्न से वीर्य 
उत्पन्न करने के पश्चात्‌ ईश्वर ने विचार किया कि प्रथम 
हमें बिना रज-वीर्य के ही सृष्टि की रचना करनी है.१ 
इससे तो ईश्वर परिणाम ज्ञान से हीन सिद्ध होता है । 
विना माता-पिता एवं बिना रज-वीर्यं के कहीं भी 
मनुष्यों या अण्डज-पिएडजों को उत्पत्ति नहीं देखी जाती । 
बिना रज-वीय॑ के मनुष्यादि की सृष्टि के प्रतिपादन में 
शब्द्‌-प्रमाण के अतिरिक्त अन्य कोई भी प्रत्यक्ष एवं युक्ति- 
प्रमाण नहीं है। जो बस्तुये जिस प्रकार आज नहीं होतीं 
वे प्रथम उस प्रकार हो गयी थीं-पह कहना कल्पना मात्र है। 
“पहले ईश्वर ने तिब्बत देश में युवक-युत्रती, नर- 
नारियों को बनाया ।” क्या वह आर्यां :( भारतदेश ) 
में नहीं वना सकता था ? यदि तिब्बत भी आर्यावतं है तो 
चारों खानियों को उत्पत्ति का मूल स्थान तिब्बत देश जो 
पूव पत्ती ने माना, वह किस प्रमाण से ? प्रथ्वी के सभी 
भाग सृष्टि के अयोग्य थे, तिव्यत ही उस योग्य था, 
इसका क्या प्रमाण १ विचार करने से यह केवल मत 
की कल्पना ही सिद्ध होती है । पहले ईश्वर ने बालक-बालि- 
काओं को न बनाकर युवक-युवतियों को बनाया--यह 
किसने देखा, किस युक्ति-प्रमाण से माना ? 
` क्या आज भी विना माता-पिता और बिना रज-वीर्य 
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के एकभी युवक-युवती नर-नारी को ईश्वरादि बना सकता 
है ९ कदापि नहीं । 


“बीरबहूटी ( लालरंग के कीड़े) प्रथ्वी में पैदा होकर 
ओर बढ़कर फिर बाहर आ ज्ञाते हैं। इसी प्रकार आदि 
काल में सब खानि के प्राणी प्रथ्वी के भीतर शरीर धारण 
कर बाहर आ गये”-इसका क्या प्रमाण १ क्या यह पोरा- 
शिक कल्पना से कम है | 

२६.पूर्वपक्ष---रचना का होना राधास्वामीवाम से 
आरम्भ हुआ ओर बहुतकाल के बाद यह प्रथ्वी प्रत्यक्ष 
रूप में आयी । इसकी आदि अवस्था ओर इस समय की 
अवस्था में बहुत अन्तर समझना चाहिये । जब यह जाहिर 
हुई, उस समय चारिखानि की रचना का विस्तार नहीं 
हुआ था । चैतन्यता की विशेषता ओर प्रथव्ी के कडेपन में 
अत्यन्त न्यूनता थी; इत्यादि । 


उत्तरपक्ष--राधास्वामी का धाम कहाँ है! क्‍या 
पदार्थ लेकर किसने रचना आरन्भ की ? यह्‌ घटना किसने 
देखी थी ओर सृष्टि आदि काल तथा वर्तमान काल के 
अन्तर को किसने देखा ? चेतन्यता में विशेषता ओर 
प्रथ्वी में कड़ापन नहीं था, तो किसने चेतनता का विकास 
किया ओर किसने प्रश्‍वी को कठोर बनाया ९ यह सब 
व्यर्थ बाते हैं । 
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२७, पूर्वपक्ष--सत्य लोक में कमल पुष्प में सतर 
पुरुष स्थित था । उसे इच्छा हुई जगत्‌ रचू । फिर उसने 
शब्द उच्चारण किया ओर सोरह पुत्र हुए ओर शाब्द ही से 
अनेकों लोक-लोकान्तर एवं अठासी हजार द्वीप की उत्पत्ति 
हुई । मुख्य-मुख्य एक-एक द्वीप में सोरहां पुत्रों को स्थान 
दिया ओर अस्त आहार करने को दिया । इन सोरह पुत्रों 
में से एक धर्मराय ने चोसठ युग तक एक पैर के आधार से 
खड़ा होकर सत्पुरुष की तपस्या ( आराधना ) किग्रा कि 
हम कहाँ ठहरें ? सत्पुरुष ने कहा--तुम मान सरोवर होप 
पर जाओ | तब धर्मराय ने पुनः चोलठ युग पैर के आधार 
पर खड़ा होकर तपश्या किग्रा कि मात-सरोबर पर तो 
शून्य है । सत्पुरुष ने कहा--जगत्‌ रचना करो । धर्मराय 
ने कहा--क्या वस्तु लेकर जगत्‌ की रचता करें १ सत्पुरुष 
ने कहा--भेरे सोरह पुत्रों में से कूम नामक एक पुत्र है । 
उसके पेट में संसार की सृष्टि रचने की सामग्री है | ततर 
धर्मराय जाकर कूर्म का पेट फाड़ दिया। फिर तो उसके 
उद्र से सूर्य, चन्द्र, नो ग्रह ओर प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु 
आदि सब उत्पन्न हो गये । 

सत्पुरुष ने एक अष्टाङ्गी नामक कन्या उत्पन्न की और 
बमराय के पास भेजा | धर्मराय का दूसरा नास काल 
निरंजन? हे । अष्टांगी कन्या जब काल निरंजन फे पास 
आयी, तो काल-निरंजन उसे निगल गया । फिर सत्पुरुष 
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की कृपा से काल निरंजन के उदर से कन्या निकली ओर 
भयभीत हुई । पुनः काल निरंजन ने कहा-भयभीत मत 
हो, तुम हमारी नारी हो, में तुम्हारा पुरुष हूँ । अष्टांगी ने 
कहा - नहीं; पहले के आप हमारे वडे भाई हैं 
ओर आप के पेट में जाने से अब में आप की कन्या हुई । 
यदि स्री-पुरुष का नाता जोड़ोगे तो पाप होगा । काल- 
निरंजन ने कहा--पाप-पुण्य कुछ नहीं, में सब का कर्ता 
हूँ। मेरे से कोई हिसाब लेने वाला नहीं दै । सत्पुरुष ने 
तुम्हें हमारे पास सृष्टि रचने के लिये भेजा है , इत्यादि 
बातें दोनों में हुई ओर एकमत हो गया । कन्या के सर्म- 
स्थल नहीं था, अतः कालनिरंजन ने नख से चीरकर 
बनाया ओर तीन बार रति किया, फिर क्रम से ब्रह्मा, 
विष्णु तथा शाम्भु उत्पन्न हुए। अष्टांगी की आज्ञा से इन 
तीनों ने समुद्र-सथन किया फिर वेद निकले ओर त्रह्माती 
आदि तोन कन्यायें निकलीं, फिर सृष्टि का विस्वार हुआ । 
( इत्यादि बड़ा विस्तार से लिखा गया है।) 


( अनुरागसागर, आदि उत्पत्ति ) 


उत्तरपक्ष --क्या सत्पुरुष को रहने का स्थान क्षण- 
भंगुर कमल पुष्प ही था ? सत्युइष के शब्द मात्र उच्चारण 
से ही सोरह पुत्र, अनेक लोक-लोकान्तरो तथा अठासी 
हजार द्वीपों की उत्पत्ति हो गयी-यह कल्पना तो पोराणिक 
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कल्पनाओं से भी बढ़ गयी। धर्मराय ने चोसठ युग तक 
एक पेर के बल पर खड़ा होकर तपस्या किया--ऐसा कहने 


वाले पूवपक्षी एक ही युगतक एक पेर के बल पर खडा 
रहकर दिखलावें तो उनकी बात कदाचित्‌ कुछ सत्य सानी 
जाय | जब पहले यह कहा गया कि सत्पुरुष के शब्द- 
उच्चारण मात्र से लोक-लोकान्तर ओर अठासी हज़ार छीप 
उत्पन्न हो गये, फिर पीछे यह क्यों कहा कि कूर्म के पेटमें ही 
सारा संसार भरा था, तत्र काल निरंजन-द्वारा कूर्म के पेट 
फाडने पर प्रथ्वी, सूर्य, चन्द्रादि उत्पन्न हुए ? प्रचण्ड 
तेजोमय विशाल सूर्य एवं चन्द्र, प्रथ्वी, नछत्रादि क्या 
कूम के पेट में रह सकते थे ? प्रथम जब प्रथ्वी, जलादि 
तत्त्व नहीं थे, तब कूर्म का पेट केसे बना ? अनन्त व्रह्माएड 
को उदर में धारण करने वाला कूम स्वयं कहाँ पर 
स्थित था ९ 


काल निरंजन ओर अष्टांगी की गाथा कल्पित है। 
काल निरंजन के नख-द्रारा उष्टाङ्की के मर्म स्थल का 
निर्माण होना, अष्टाङ्गी की आज्ञा से ब्रह्मादि त्रिदेवों का 
समुद्र मथन करना और समुद्र से वेद, तीन कन्याये आदि 
निकलना, ये सब बिलकुल मन की कल्पना, बाल-वचन 
मान्न हैं. । विवेकवान्‌ ऐसी झूठी गाथाओं के भ्रम में नहीं 
पड़ते । ५ 


| 
| 
| 
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श्८,पूर्वपक्ष---आदि में यहोवा परमेश्वर ने आकाश 
आर पृथ्वी की स्टे की । प्रथ्री बेडोल सूरसान पड़ी थी। 
गहिराव पर अँधियारा था। जल में इंरवर का आत्मा 
मण्डल्ाता था। परसेश्वर ने कहा उजियाला होवे । उजि- 
याला हो गया । इश्वर ने उजियाला देखा ओर कहा अच्छा 
है। फिर उजियाले को अँधियारे से अला किया । उन्नि- 
याले को दिन तथा अंधियारे को रात कहा, तथा साँम 
हुई फिर भोर हुआ । इस प्रकार पहला दिन हुआ। फिर 
परमेश्वर ने जल में अन्तर किया। उस अन्तर को आकाश 
कहा अतः दूसरा दिन हो गया। फिर ईश्वर ने जल को 
इकट्ठा करके समुद्र बनाया ओर प्रथ्वी को सूखी बनाया 
तथा साग ओर बीजजूज्ञादि उत्पन्न किया, इस प्रकार 
तीसरा दिन हुआ । फिए आकाश में सूय, चन्द्र एवं तारों 
को बनाया ओर देखा तो अच्छा कहा तथा चोथा दिन 
हो गया। 
इस प्रकार पांचवे दिन में ईश्वर ने कृमि, कीट ओर 
पत्तियों को बनाया तथा छठे दिन में ईश्वर ने पशुओं को 
बनाया ओर अपने ही स्वरूप के अनुसार नर-नारियों 
(मनुष्यों ) को बनाया ओर उन्हें देखा. तो अच्छा है 
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करके साना। इस प्रकार पूरी सुष्टिको छः दिन में उत्पन्न | 
करके सातवें दिन विश्राम किया ओर इस दिन को आशीष ८ 
दिया तथा पवित्र ठहराया । | 
( दाइविल उत्पत्ति १-३१, २-३) | 
| 
उत्तरपक्ष--आदि में यहद सेश्वर ने प्रती | 
आकाश को क्या पदार्थ लेकर बनाया ९ प्रथ्वी बेडोल थी 
तब डोल्लदार किसने किया १ “ईश्वर का आत्मा जलपर | 
सणडलाता था | अला ! आत्मा कोई इृश्य-पदाथ है कि | 
बह जल पर मण्डलायेगा ? और ईश्वर क्या कहीं प्रथक्‌ 
था कि उसका मात्र आत्मा ही जल में मण्डल्ाता था | 


ओर परमेश्वर के अतिरिक्त तो अन्य कोई था नहीं, | 
फिर कोन देखा कि ईश्वर ने पृथ्वी आदि बनाया तथा जल 
,पर ईश्वर का आत्मा मण्डलाता था १ जब पहले सूय नहीं 
था,तब ईश्वर के कहने मात्र से उजियाला कहाँ से हो गया ९ 
क्या जड़ उजियाला ईश्वर के वचन को सुन लिया ? इश्वर) 
ने उजियाले को अधियारे से अलग किया ।? कया उजियाले 
ओर अँधियारे दोनों एक में मिले थे ? जब आकाश आर 
प्रवी ईश्वर ने पहले बना दिया था, तब पीछे ऐसा पुनः ' 
क्यों लिखा कि जल में अन्तर करके आकाश बनाया ! | 
ईश्वर ने तीसरे दिन में समुद्र बनाया ओर सागऱ्युक्षादि ( 
बनाया और चोथे दिन में सूयं, चन्द्र, तारागणादि वनाया। | 


| 
| 





ee त्र 
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सो क्या पदार्थ लेकर लनाया। “चोथे दिन सूर्य बनाया? 
कहना व्याघात दोषयुत हे । जब पहले सूर्य नहीं था, 
तब चारों दिनों का निर्धारण केसे हुआ ९ बचाने बाला 
वह यहोवा परमेश्वर मूर्तिमान था कि निराकार-शून्य था। 
यदि निराकार रहा होगा, तो कुछ नहीं बना सका होगा 
ओर यदि मूर्तिमान रहा होगा, तो भी एकदेशी होने से 
सब कुछ न बना सका होगा। 


छुठे दिन अपने स्वरूप के अनुसार मनुष्य को बनाया! 

कहते हैं । इससे-यही सिद्ध होता है कि वाइबिल का परमे- 
श्वर मनुष्य के सपान एक व्यक्ति था । छः दिन में बाइबिल 
के ईश्वर ने सत्र सृष्टि रची । इनसे जल्दवाज तो कुरान 
का इश्वर (बुदा) था । जो कि जत्राच से कह दिया कि हो 
जा! वस धडाधड सारा संसार उत्पन्न हो गया । “सातवे 
दिन ईश्वर ने विश्राम लिया । इसका तात्पर्ये छः दिन तक 
लगातार सर्ट बनाते-बनाते ईश्वर थक गया रहा होगा ९ 
जो यहोव। परमेश्वर एक मनुष्य के समान था, उसने छ 
| दिन में प्रथ्त्री, सुद्र, सूर्य, चन्द्र, तारागण, मनुष्य, पशु- 
सब कुछ बना दिया । क्या आश्चर्य है? यह भी नहीं . 

| वताते कि अमु पदार्थ, प्रकृति लेकर ववाया । बस केवल 
' उसने सब कुळ बना ' दिया । परन्तु बनाने वाले यहोवा- 
परमेश्वर का हो कोई पता-लंता नहीं हे. | अतएव सृष्टि- 
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उत्पत्ति विषयक यह सत असम्भव दोष-युक्त होने से 
C 
सवथा अयुक्त है । 


| । 

२६, पूर्वेषत--स्रष्टि उत्पत्ति के प्रथम दिन यहोवा- 
परमेश्वर ने मिट्टी से आदम ( मलुष्प ) को बनाया ओर 
जीबन का श्वास उसके नथनों में फूँक दिया ओर आदभ 
जीवित प्राणी हो गया। फिर पूर्व-ओर अदन देश में एक 
बाटिका लगाई । उस बाटिका के नोच में भले-चुरे ज्ञान का f 
वृत्त तथा जीवन का वृक्ष लगाया ओर नाना प्रकार के फलों 
के वृक्ष लगाये । फिए आदम को गहरी नींद में द 
उसके शरीर से एक पसुली 'निकालकर उसीसे नारी 
बनाया । फिर आदम के जने पर उपस नारी को आदम, 
के लिये उपे दिया एवं आदम ओर उस नारी को उस 
बाटिका में रहने को कहा ओर कहा कि इस बाटिका के 
सब वृक्षों का फल बेखटके खाना । परन्तु परमेश्वर ने 
बाटिका के बीच के लगे हुए मल्ले-बुरे ज्ञान का दक्ष आर, 
जीवन का बृक्ष, इन दोनों बृक्ष के फलों को खाने के लिये 
बिलकुल रोक दिया ओर कहा कि इसके फल को खाओगे 
तो सर जाओगे । 
_ आदम ओर उसकी खी दोनों चङ्गे रहते थे, बो 
उन्हे भले-बुरे का ज्ञान नहीं था। फिर उस वाटिका | 
रहने वाले एक धूर्त साँप ने आदम की स्त्री से कह :दिय 
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कि जो वाटिका के बीच के वृक्ष का फल खाने से 
ईश्वर ने तेरे को रोका है, सो बह जानता हे फि इस दक्ष 
के फच्च खाने से तुम लोगों की आँखें खुल जायँगी ओर 
भले-बुरे का ज्ञान हो जायगा । अतः ईश्वर मे तुम लोगों 
को बहुका दिया है। तुस लोग उस वृक्ष का फल खाओ, 
निश्चय ही न मरोगे ओर ज्ञारी हो जाओगे । फिए उस खनी 
ने ओर आदम ने भले बुरे ज्ञात के वृक्ष के फल खाये, फिर 
तुरन्त ज्ञानी हो गये । इतने सें ईश्वर दिन के चोथे पहर 
सें, वाटिका में घूमने आया, तो उसके शब्द सुनकर आदस 
ओर उस स्री ने अंजीर के पते को सीलकर लङ्गोट बना- 
कर पहन लिया । तब इश्वर ने इन छो देखकर जान गया 
कि सले-बुरे-ल्ञान के वृक्ष का फल ये लोग खा लिये हैं, तभी 
इनकी ज्ञान हुआ है। फिर ईश्वर ने पूछा कि हुझ लोगों 
ने बाटिका के बीच के बृत्त का फल खा लिया हैं १ फिर 
आदम की खी ने सारी कथा कह सुनायी । तो इश्वर ने 
साँप ओर खली को श्राप दिया कि खी के सन्तान (सचुष्य) 
से ओर साँप से वैर बँबेगा । साँप मञुष्त्र के पेर को 
काटेगा मनुष्य साँप के शिर को कुचलेगा ओर स्त्री के 
गर्भ की पीड़ा को में बढ़ाउँगा । फिर आदम ने अपनी 
पल्ली का नास हव्वा रखा। क्योंकि बही सबकी आदि 
साता हुई, ( हव्या कहते हैं “जीवन” को | ) फिर यहोवा 
परमेश्वर ने चास का अँगरखा बनाकर आदस ओर हव्वा | 
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को पहना द्या । फिर परमेश्वर ने सोचा कि भलेुरे का 
ज्ञान पाकर सनुष्य हमारे समान हो गया। ऐसा न हो 
कि जीवन के वृक्ष का फल तोइकर खाले ओर सदैव 
जीवित रहे । अतः ऐसा विचार कर ईश्वर ने उस बाटिका 
से आदम ओर हव्या को बाहर निकाल दिया ओर कहा 
कि तुम लोग खेती करो ओर उस जीवन? के वृक्ष की 
रखवाली के लिये वृक्ष के चारों ओर घूमनेवाली ज्वाला- 
मय तलवार की नियुक्त कर दिया । 

उत्तरपतू--आज सवके सामने यहोवा परमेश्वर 
केवल मिट्टी से मलुष्य को बतादे और श्वास को फूककर 
जिलादे, तो यह बात भले सान ली जा सकती है कि ईश्वर 
ने प्रथम मिट्टी से ही आदम को बनाया। अन्यथा नहीं 
सानी जा सकंती । बाइविल में जो यह लिखा है कि 'भले- 
बुरे ज्ञान के वृक्ष के फलों को खाने से ईश्वर ने आदम-हव्वा 


( बाइबिल २, ३ ) 





१--ज्ञान का वृक्ष था जीवन के दक्ष से प्राणुधारी अर्थात 
जीवधारो के प्रति संकेत होता है | क्योंकि ज्ञान का वृक्ष कहीं 
नहीं होता । अतपुद पता चलता है कि बाइबिल का मुख्य उप- 
देश हे कि अन्न, साग, वनस्पति आदि तो खाओ, परन्तु जीव- 
धारी को मारना और उनका मांस खाता त्याग करो ! घोर 
` हिंसकी ओर मांसाहारी ईशायी इस बात को नहीं समझते । 
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को रोका ओर कहा कि इसके फल खाओगे या छू त्रोगे तो 
सर जाओगे |” यहाँ पर वाइबिल लेखक ने यह भी बिचार 
नहीं किया कि ऐसा लिखनेसे यहोवा परमेश्वर कितना घोर 
सिथ्य्रा-वादी ठहरता है। क्या ईश्वर ऐसा मिथ्यावादी हो 
सकता हे कि जिसका फल खाने से ज्ञान हो, उसको कहे 
कि खाने, छूते से मर जाओगे ? आदम की पसली को 
निकाल कर यदि हव्वा को बनाया, तो मजुष्य की एक 

पसली आज भी क्यों नहीं कम होती ९ 
भले-तुरे-ज्ञान के वृक्ष के फल खाने से जब आदम-इव्वा 
ज्ञानी हो गये ओर अपना तन ढँक लिये, तो ईश्वर ने यह 
देखकर उसे शाप क्यों दिया ? क्या सलुष्य के प्रति ईश्वर 
को कोई ईष्यांथी ? ज्ञान के फल खाकर मनुष्य पेरे 
समान हो गया, ऐसा न हो बह जीवन के फल खाकर 
अमर हो जाय !! ऐसा जो ईश्वर ने कहा, इससे स्पष्ट ज्ञात 
होता है कि ईश्वर मनुष्य को मूर्ख बनाये रखना 'चाहता 
था और इस वणुन से ईश्वर एक अल्पश, जङ्गली मनुष्य 
वत. सिद्ध होता है । ईश्वर को वल नहीं मिलता था, तभी 
तो चास के अँगरखे को बनाकर आदम -हुव्या को पहनाया ९ 
३० 'ृवेपच्ष--मखुष्यकी सृष्टि जब बढ़ गयी, खूब 


अत्याचार होने लगा/तब यहोवा परमेश्वर प्रथ्ी पर मनुष्य 
की सृष्टि करने से बहुत पळताया ओर दुखी हुआ। तव 
यहोवा ने सोचा कि अब प्रथ्वी पर से मनुष्य को मिटा 
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दूंगा और सब जीव जन्तुओ को भी मिटा दूँगा। क्योंकि 
में इन सबको बनाकर पछतादा हूँ। फिर यहोवा ने 'नूइ? = 
को बुलाया जो धर्मात्मा था ओर उप्चसे कंड कि गोपरे 
नासक वृक्ष की लकड़ी का एक जहाज बनाओ, जो तीन 
सो हाथ लम्बा, पचास हाथ चोड़ा ओर तीस हाथ ऊँचा 
हो। फिर नूह ने जहाज बनवाया ओर यहोवा ने कहा कि 
, सब जाति के प्राणियों के एक-एक नर एक-एक सादी इस = 
जहाज भें रख लो ओर अपने पुत्र, जीं एवं बहु आँ के स्र 
इस जहाज में वेठ जाओ, फिर में प्रप्र का जल द्र्वीऊगा 
ओर सारे संसार के प्राणी नष्ट हो जायँगे। केवल जहाज 
पर रहे हुए प्राणी बचेंगे । ५ 


यहोवा के 'आज्ञालुसार नूह ने जहाज बनदाझर सब 
जाति के नर-मारा दो-दो प्राशियों को ओर अपने कुटुम्ब 
को लेकर जहाज में वेड गया। फिए ईखर की प्रेरणा से 
समुद्र के सब सोते फूटे ओर आकाश के सव मरोखे खुल 
गये। ओर चालीस दिन तथा चालीस रात निरंतर बर्षा ¬ 
होती रही । आम, शहर ओर बडे-वड़े पर्वत सब डूब गये 
तथा पृथ्वी पर के समस्त प्राणी सर-मिट गये। जल की 
बाढ़ पर जहाज तैखा रहा तथा जहाज में रहे हुए प्राणी 
ओर नूह तथा नूह के बाल-बच्चे बच गये । इस प्रकार एक 
खो पचास दिन जल प्रबल रहा । = 


फिर. समुद्र के सोते ओर आकाश के भरोखे बन्द हुए 
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ओर जल घटते-घटते कुछ दिनों में प्रथ्वी सूख गयी । फिर 
अहाज से सब प्राणी नजले गये ओर नूह ने अपने कुटुम्ब 
के सहित निकल कर यहोवा के लिये एक बेदी बनाई ओर 
यहोवा के लिये कुछ प्राणियों का होम बलि' चढ़ायी । तब 
उस सुखदायी छुगन्ध को सू घकर यहोवा परमेश्वर ने कहा 
कि अब मैं ऐसा जल-प्रलय करके भविष्य में कभी प्राशियों 
को न सारूँगा, जैसा कि अब सारा है। यद्यपि मनुष्य में 
बुराई बहुत अधिक होती है, तो भी इस प्रकार अब जल- 
प्रलय करके कभी प्राणियों को न मारूँ गा, यह में मनुष्य 
से वाचा बांधता हूँ । अब जब जल वर्षाने के लिये वादल 
बढ़ाऊँगा) तव आकाश में वलुष उगाऊँगा, वही हमारे वाचा 
का चिन्ह होगा । उस धनुष को देखकर मुके स्मरण रहेगा 
कि ऐसी वर्षा नहीं कएनी चाहिये कि जिससे प्राशियों का 
प्रलय हो। फिर यहोव्रा परमेश्वर ने नूह ओर उनके पुत्रों 
को आशीष दी कि बहुत से वच्चे जन्माकर प्रथ्वी में भर 
जाओ । फिर नूह के शेम, हाम ओर येपेथ इन तीलों पुत्रों 
की वंशावली से सारी प्रथवी भर गयी । 


( बाइबिल् ६, ७, ८, ९ ) 





२--तात्पर्य यह कि ईश्वर के नाम पर पशु को काटकर 


होम किया । 
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उत्तरपक्ष---' मनुष्य की सृष्टि बढ़ने पर अत्याचार 


बढ़ा और यहोबा परमेश्वर ने सष्टि-रचने से «पछताया ।? 
भला ! जब ईश्वर को लोग समथशाली कहते हैं, फिर 
उसके कानून को तोड़कर मनुष्य केसे अत्याचारी हुए ९ 
यहोवा के विषप्र में परिणामज्ञान-होनता का आक्षेप 
आता है,जो विता विचारे सृष्टि किया ओर पुनः पछताया । 
क्या यही उसक्री सर्वेक्तता है कि इतना न जान सका कि 


जो में सृष्टि रचता हूँ, अत्याचारी होगी ? जव वह.सर्व : 
समर्थ था, तब अत्याचारी मनुष्यों को मारा क्यों, क्योंन 


सबके मन में भलाई की प्रेरणा करके सबकी भला बना 
दिया १ भज्ञा ! तीन सो हाथ लम्बा ओर पचास हाथ 
चोड़ा जहाज में संसार के सारे प्राणियों में से दो दो प्राणी 
ओर नूह के सत्र कुटुम्ब केसे रहे होंगे ? जबकि मछली 
आदि एक-एक प्राणी बहुत लम्वे-लम्बे हाते है। ओर 
जगत में कई लाख प्रकार के प्राणी हे । सारी सृष्टि बनाने 
के लिये तो यहोवा को केवल छः दिन लगे, परन्तु केत्रल 
प्राणी मात्र को नष्ट कएने के लिये चाज्ञोस दिन जल 
बर्षाना पड़ा । यह भी अयुक्त कथन हे । 


“प्राणी को मारकर नूह ने जत्र यहोवा को होमबलि 
चढ़ाया, तब यहोरा होस-त्रलि की सुगन्धी को सू'घकर 
सुखदायी माना ओर सन्न हुआ |! अला बताओ ! इस 














पूर्वाध जेर 


प्रकार जीव-ह॒त्या को प्रिय मानने वाला, पशुओं के जते 
मांस की दुगन्धी को सूँ घकर आनन्द मानने बाला यहोवा 
सबका मालिक परमेश्‍वर रहा या एक हिंसकी-मांसाहारी 
जंगली मनुष्य रहा १ जो ईश्वर जीव-हिंसा ओर मांसाहार 
सिद्ध करता हो, उसको दूर ही से नमस्कार करके अलग हो 
जाना चाहिये । मनुष्य से होमबलि पाकर यहोवा प्रसन्न 
हुआ ओर फिए पछताया कि जैसे अव मैंने जल-भ्रलय 
करके प्राणियों को मारा है,वेसे भविष्य में कभी न मारू गा 
यह बारम्बार पछताना और मनुष्य से होसवलि आदि 
रूप घूस पाकर प्रसन्न हो जाना ओर वाचा बाँवना कि में 
इस प्रकार कभी न करूँगा, सव अल्पज्ञता के लक्षण हैँ । 
इधर बाइबिल १२ प्र उत्पत्ति-प्रकरण में तो यहोवा ने 
वाचा बांधा कि अब सें ऐसा जल-प्रलय करके प्राणियों को 
कभी न साहू गा ओर उधर बाइबिल १३१५ प्र सपल्याह 
के प्रकरण में लिखा है कि यहोवा परमेश्वर कोप करके 
कहता है. कि 'मैं धरती के ऊपर से सबका अन्त कर दूं गा, 
यहोवा की यही बाणी है । में मलुष्य ओर पशु दोनों का 
आन्त कर दूँगा । आकाश के पक्षी ओर समुद्र की मछ- 
लियों का भी अन्त कर दूँगा ।” इत्यादि । इस प्रकार बड़े 
कोप के साथ बड़ी लम्बी-चोड़ी व्याख्या में सबको नाश 
करने को कहा । यहोवा को अपनी वाचा का भी स्मरण 


(a 


न रहा। अपनी वाचा के स्मरण का चिन्ह यहोवा ने 
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“प्रकारा के बादल में धनुष रखा था । इस ससय सम्भवतः 
धजुष न उगा रहा होगा । इसी से वाचा का स्मरण न हुआ 
होगा। इन सब बातों से स्पष्ट हो जाता है कि यहोवा 
अल्पज्ञ था। “यहोवा ने नूह ओर नूह के लड़के शेम, हाम 
ओर येपेथ को आशीष दिया ओर उसी की वंशावली से 
सारी पृथवी भर गई ।' यह मानता सर्वथा व्यर्थ है । पृथ्वी 
तो सदैव न्यूनाधिक सृष्टि से पूणं है । 


बाइबिल के मत से नूह ओर शोम, हाम, तथा येपेथ 


की वंशावली से वृथ्वी भर गयी । भागवतादि: पुणणों छे 
मत से मजु एबं कश्यप की वंशावली से पृथ्वी भर गयी । 
विकासवादियों के मत से अमीवा या बन्दर की बंशा- 
बली से एध्त्री भर गयी । इसी प्रकार नाना सत हैं। जो 
बरस्पर बिरोधी होसे से सव असान्य हें । 

















भे कुरादखंड 


३१, पूर्वेप्ष जब वह किसी काम का करना 
ठान लेता है, तो बस उसे फर्मा देता है कि हो ( कुब ) 
आर बह हो जाता है |! 

( कुरान, पारा ३ सूरे ३ रकू ५ आयत ४७ ) 
धज्लाह वह है जिसने आसमान को बिना किसी 
सहारे के ऊँचा बना खड़ा किया (जैसा कि) तुम देख 
रहे हो, फिर तख्त पर जा विराजा ओर चाँद-सूरज को 
काम में लगाया । वह है जिसने जमीन को फैलाया ओर 
उसमें पहाड़ ओर नदी बना दी । 
( कुरान, पारा १३ सूरे १३ रकू १ आयत २-३ ) 


आर उसीने जमीन सें पहाड़ बनाये ओर उसमें 
बरकत दी ओर उसी ने माँगने वालों के लिये चार दिनों 
में खूराळें ठहरा दीं। फिर आसमान की तरफ सीधा हो 
गया ओर वह धूँआ था। जमोत ओर आसमान दोनों 
से कहा कि तुम दोनों खुशी से आये या लाचारी से ९ 
दोनों ने कहा हम खुशी से आये । इसके बाद दो दिन में 
उस ( धूयं ) से सात आसमान बनाये ओर हर एक आस- 
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सात में अपना हुक्म उतारा ओर पहले आसमान को 
हसने तारोंसे सजाया ओर हिफाजत रखी । यह जोरावर 
कुदरत वाले से सधा है |? 


5 ~ ~ We ` र च्छ 
सो आद्‌ (के लोगों) ने वृथा घमण्ड किया ओर 
बोले बलवूते में हम से बढ़कर कोन है १ कया उनको इतना 
न सूझा कि जिस अल्लाह ने उसको पैदा किया बह बल- 
यूते में उससे कहीं बढ़-चढ़कर है । गरज बह लोग हमारी 
आयतो ( कुरान के मन्त्रां ) से इन्कार ही करते रहे। तो 
हमने उनके ऊपर बड़ी जोर की आँधी चलायी ताकि 
दुनिया की जिन्दगी में उनको सजा की मजा चखाये 
आर आखिरत की सजा में तो पूरी ख्वारी हे ओर उनको 

मयद्‌ न मिलेगी ।? 

(कुरान, पारा २४ सूरे ४१ रकू २ आयत १०, ११, १२,१५,१६) 
“ओर मैंने जिन्नों ओर आदमियों को इसी मतलब से 
पैदा किया है कि हमारी पूजा कर । में उनसे रोजी नहीं 

चाहता और न यह चाहता हूँ कि झुमे खाना खिलाबें।' 

( कुरान, पारा ९७ सरे ५१ रकू ३ आयत ५६-५७ ) 
उत्तरपक्ष--कुरान का खुदा 'कुन' अर्थात्‌ हो! कह 





१--'ग्राद' अरब-देश की एक प्राचीन जाति हे, जो झुहम्मद 
साहब के विरुद्धं थी । 











ते ७९ 


देता है ओर हो जाता है उसे उपादान कारण की भी 
छावश्यकता नहीं पड़ती । प्रश्न यह है कि उसकी आज्ञा 
को कोन सुनता है १ उनके सत से खुदा के अतिरिक्त पहले 
अन्य कोई तो था ही नहीं । यदि जड़-चे।न पहले मान 
भी लें, तो जड़ क्या सुन सकता है १ शरीर-रहित चेंतन 
भी उसको आज्ञा नहीं सुन सकता ! 

आसमान ( आकाश ) तो कोई वस्तु नहीं, उसको 
कोई क्या वनायेगा ? आकाश तो शून्य को कहते हैं। 
आकाश में जो नीलिमा दिखती है, प्रथ्वी आदि तत्त्वो के 
रज-कण हैं । दुनिया बनाकर खुदा तख्त पर जा विराजा। 
इसका तात्पय यह है कि खुदा कोई मलुष्य-सा शरीर-धारी 
है और वह दुनिया बनाकर पीछे तख्ते पर बैठकर थकावट 
मिटाने लगा । 


जमीन-आसमान से खुदा के पूछने पर वे बताये कि 
हम खुशी से आये । क्या जड़ जमीन-आसमान भी कुछ 
जात या बोल सकते हैं ९ धूआ से आसमान का बनाना 
कहना, यह भी भ्रसपूरणा है । धूंआ जल का रूपान्तर हे 
आर आसमान शून्य है । 

कुरान की बातों को जो खुदाई नहीं मानता, उनपर 


यह खुदा का विचित्र प्रकोप दै। जिन्नों ओर आदमियों 
को अपने को पुजवाने के लिये खुदा पैदा किया । सारे 
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संसार को दुःख में डालकर अपने पुजवाने को साध पूरी 
करना--सष्टि बनाने में यह है खुदा का स्वार्थ ! 
कुरान का खुदा बड़ा विचित्र है। कुड उदाहरण नीचे 
देते है-- 
खुदा जिसे चाहे भटका दे, जिसे चाहे सीधे रास्ते 
पर लगा दे ।! , 
( सूरे ६ आयत ४९ ) 
“सी ततह हम (खुरा) ने हर बस्ती में थड़े-बड़े 
अपराधी पैदा किये ताकि वहाँ फॅसाद करते रहें ।' 
( सरे ३ आ० १२३ ) 


“अगर तुम्हारा खुदा चाहता तो सबका एक ही सत 

कर देता । 
(सू० ११ आ० १२८ ) 
को जब किप्ती गाँव को मार डालना मंजूर होता 
है, हम उतके खुशाल लोगों को आज्ञा देते ह। फिर 
बह उसमें बेहक्पों ( अन्याय ) करते हैं, तब उन पर यह 
सजा साबित हो जाती है । फिर हम उस बस्ती को सार 
कर तबाह कर देते हैं । ? | 
क ( सूं० १७ आं० ३६ ) 


“फिर जब उन लोगों ने हम ( खुदा) को गुस्सा 


न्य 


६ पू्वाघं <१ 


दिलाया, हमने उनसे बदला लिया, फिर उन सबको डुबो 
दिया) 
(सू० ४३ आ० ५५ ) 


जब खुदा ही भटकाता है, तब मलुष्य का क्या दोष 
है १ अपराधी को पैदा करके उनके-ढारा फेसाद करवाना 
यही ईश्वत्व एबं दयालुता है १ खुदा को जब क्रोध आता 
है और बह लोगों को अन्यायी बनाकर, फिर उसके द्ण्ड- 
स्वरूप डुवाता या तबाह करता है । फिए वह दयालु, पर- 
बरदिगार (पालक ) एवं न्यायी कहाँ रहा ९ 


कुरान! भर में खुदा के लिये सवशक्तिमानता की 
दोहाई खींची गयी है। परन्तु जीव से प्रथक्‌ यदि कहीं 
सर्वशक्तिमान ईश्नर-खुदा हो, तो बह्‌ सवका एक सत कए 
के सबमें क्‍यों नहीं मैत्री कण देता ( इसके विषय में विस्तृत 
विचार आगे होगा । 

संसार में जैसे दो-चार बच्चे उत्पन्न करके ओर उन्हीं 
के राग-ट्वेप में फसा हुआ मनुष्य विकल रहता है.। इससे 
भी अधिक आपत्ति सृष्टि-बनाकर खुदा या ईश्वर को हो 





१--यहां केवल जगत-उत्पत्ति की निरुसारता दिखलाने के 
लिये ही कुछ आलो चनाथें की गयीं हें । यो वेद, बाईबिल, कुरान 
आदि में अच्छी बातें औं बहुत हैं। परन्तु उसे दिखाने का यहाँ 
प्रसंग नहीं दे । 


८२ जगन्मीसांसा 
गयी है । सारे संसार में विरोध, हिंसा, घृणा एवं पापा- 


चरण्‌ व्याप्त है। ईश्वर वेचारा कुछ भी सुधार नहीं 


कर पाता । 
“बढ़े घर की चिता में ईश्वर फँसे हैं । 
छोटे-से घर सोच जिव को ग्रसे हें ॥ 
जित्र हैं अनन्तों कोई मोक्ष होंगे । 
बुरा कर्म छोड़ो कभी न फॅसोगे॥ 
ईश्वर कहाँ छूट सकता रे भाई । 
स्वभाविक जगतकर्ता ईश्वर बताई ॥? 
( निर्मल सत्यज्ञान प्रभाकर ) 





ORDER 





विक्वासबाद खंड 


३२, पर्वेपक्ष --पएथ्वी की रचना केले हुई, यह कोई 

घर 
भी व्यक्ति ठीक तरह से नहीं जानता । परन्तु विज्ञान का 
विश्वास है कि पहले सोर-जगत के रिक्त स्थल में केरल 


` जलती हुई गेसों के कल्पनातीत टुकडे रहे होंगे । धीरे-धीरे 


इनसे ही प्रथ्ी की रचता हुई होगी । आज भी एक शक्ति- 
शाली दूर-दशक यन्त्र से देखने पर ज्ञात होता है कि रिक्त 
स्थलों में यहाँ से करोड़ों मील दूर इस प्रकार के जलती 
हुई गेलो" के भाग हैं । इनके विषय में यह विश्वास किया 
जाता है कि आते वाले कुछ लाख या करोड़ वर्षा में ये 


` सव हमारी प्रथ्त्री जैसे ग्रह अथवा तारे बन जायगे । पहले 


प्रध्वी बहुत गर्म रही होगी, जैसा कि आज-कल सूर्थ हे 
अर समय आने पर सम्भत्रतः चन्द्रमा-जैसी ठण्ढी भी 
हो जाय । 

उच्तरप्ष---प्रथ्वो की रचना केसे हुई! यह कोई भी 
जब ठीक तरह से नहीं जानता, तब उप्तकी व्यर्थ कल्पना 
क्यों की जाती है ? उसे अनादि मानने में क्या आपत्ति 


८४ जगन्मीमांसा 


है १ विज्ञान का विश्वास है कि पहले सूर्य के पास जलते | 


आग के टुकड़े रहे होंगे और उसी से थ्वी बनी होगी ।? 
यह्‌ कितना सन्देह पूणं बचन है ? विज्ञान तो उसो बात 


को अपना सिद्धान्त मानता है, जिसको प्रयोग-द्वारा | 





प्रत्यक्ष कर लेता है । उसके कोश में ( विश्‍वास ) शब्द ही | 


नहीं है। फिर इस महा मिथ्यापूर्ण कल्पना में उसका 
विश्वास केसे हुआ ? सूय से प्रथ्वी की रचना मानना, जो 
युक्तिप्रमाण से सवंथा असिद्ध है, उस पर तो उसने 
विश्वास कर लिया ओर अविनाशी जीवो' के पुनर्जन्म, 
कर्मफल-भोग तथा ज्ञान-वेराग्यादि से मोक्ष ( शान्ति की 
प्राप्ति) आदि, जो युक्ति-प्रमाण से सवथा सिद्ध बात हैं 
आर जिनसे मनुष्य की परम उन्नति है, उनको उसने 
कुछ भी न माना । सूर्यसे प्रथ्वीकी रचना रूपी जब मिथ्या 
बात पर विश्वास किया जाता है, तब अबिनाशी जीवों 
के कर्स-फल-भोग, पुनजेन्म एवं बन्ध-मोक्ष रूप सत्य 
बात पर क्यों नहीं विश्वास किया जाता ? “सूर्य से प्रथ्वी 
बनी होगी, पहले आग का गोला रही होगी, सम्भवतः 
लाखःकरोड़ वषं में चन्द्रमा-जेसी हो जाय ।' यह सब 
कितना सन्देहपूर्ण दुवल सिद्धांत है । 

जव पहले प्रथ्वी आग का गोला थी, तब बिना जल्ल- 
चायु के बुझी केसे ? प्रथम तो जल-वायु थे नहीं । पुनः 
जब आग का गोला बुक गया, तब प्रश्‍्वी किसकी 
बनी, बुझने के पश्चात्‌ तो आग निकल गयी। यदि 
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हेये जैसे आग बुझने पर राख रह जाती है. 
वैसे गैस का डुकड़ा बुझने पर प्रथ्वी रह गयी ।? तो यह 
सानना उचित नहीं । क्योंकि प्रथ्वी के अंश रूप लकड़ी 
कण्डे को जलाने पर आग का अंश उड़ जाने के पश्चात्‌ 
राख रूप से प्रथ्वी का अंश रह जाता है। परन्तु सूर्य के 
टुकड़े में तो प्रथ्वी आदि कोई तत्त्व न थे, उसे तो केवल 
गेस का पुञ्ज बताते हैं, फिर गैस का पुञ्ञ बुझने पर क्या 
रहेगा ? यदि उस गेस-पुज्ञ में प्रथ्वी भी माने, तव सूर्य 
के टुकड़े से प्रथ्वी बनी कहना व्यथं है । 


हम देखते हैं नदियाँ सपुद्र की ओर निरन्तर जाती हैं, 
कोई डेला फेकिये, वह एथ्वी पर पुनः लोट आता है। 
आग को जलाइये, वह ऊपर को उड़ेगी । इस प्रकार सब 
कार्य पदाथ अपने कारण-समह में आकर्षित होते रहते 
हैं । इसका यह सारांश निकला कि प्रथ्वी-सूर्यादि अपने 
अपने स्थान पर अपनी-अपनी धारणाकर्षण-शक्तियां से 
स्थिति हैं । फिर सूर्य से कुछ अंशा टूटकर सर्वथा प्रथक्‌ 
कैसे हो गया ? सूर्य के टूटने का कारण कोन था ? वह 
कारण अनादि था कि आदि, यदि अनादि था तो आज 
तक उस कारण से सूर्य टूटते-टूटते उसका अन्त हो जाना 
चाहिये था । यदि कारण आदि था, तो उस कारण का 
भी अन्य कोन कारण था ९ 


जब सूर्ये से कुछ अंश टूटकर प्रथक्‌ होने लगा, तब 


<३ जयन्सीम सः 


सूर्य ने अपने आकषण से उसे खींचकर अपने में चिपका 


क्यों नहीं लिया १ वास्तव में सूयं के टूटने का कोई पुष्ट 
प्रमाण नहीं है। 


(९ + ह 
३३, पृ्वेपक्ष--संसार का मूलकारण ईथर? है। 


इसी भें अज्ञात कारण से कभी क्रिया हुई ओर उसमे | 
विद्यु त-गर॒मी-प्रकाश एवं शब्दादि; उत्पन्न हुए । ईथर सें | 


इतने वेग से क्रिया हुईं कि उसमें उनके विभाग होगये ओर 
चक्राकार दशा को धारण करके एवं अत्यन्त घनी भूत 
जम गये। उन प्रत्येक टुकड़ियों को नीहारिका कहते हैं । 
पुनः उन नीहारिकाओं में से किसी नीहःरिका से टूटकर 
सूर्य आदिक प्रह बने ओर उस सूर्य से ही हमारी प्रथ्दी 
अलग हुई । 

उत्तरपक्ष-- इथर में क्रिया क्यों हुई ? उसका कारण 
बतलाना पड़ेगा । ईथर के अतिरिक्त जब अन्य पदार्थ ही 
नहीं था, तब उसमें क्रिया केले हुई ? जिस समय क्रिया 
होना मानते हैं, उसके पहले क्यों नहीं हो गयी थी १ यदि 


ईथर में क्रिया स्वभाव सिद्ध है, तो सदैव क्रिया होती रहनी : 


चाहिये थी यदि उसमें स्वभाव सिद्ध क्रिया नहीं है; तो 
असुक काल में क्रिया होने का कारण बतलाना पड़ेगा । 

एक ही तत्त्व से कोई कार्य नहीं होता । जैसे केवल 
मिट्टी या केबल जल से कोई भी काय पदार्थ नहीं बन 
सकता । परस्पर विरोधी तत्त्व होने से ही आकर्षण-विक- 
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षेख होकर कार्य बनते हैं। अतः केवल ईथर? नामक सूक्ष्म 
द्रव्य से शब्द, प्रकाश विद्युत्‌ आदि का बनना और पुनः 
सूय आदि का जमजाना मानना केवल कल्पना की 
उड़ान है। 


अग्निमय सूर्य से प्रथ्वी, जल, वायु आदि विरोधी 
गुणधर्म वाले तत्त्वों का निर्माण तथा विविध विचित्र 
जगत की उत्पत्ति सानना न्याय संगत नहीं । 


पहली बात तो यह है कि पूर्वपत्षी के पास इसका 
उत्तर नहीं है कि सर्वप्रथम ईथर” में क्रिया क्यों हुई ९ 


३४, पूर्वपक्ष--सम्भवतः प्रारम्म में सर्वत्र एक ही, 
गैस फेली रही होगी । यही मूल पदार्थ रही होगी । इस 
गैस में अज्ञात कारण से हलचल उत्पन्न हुई होगी। फिर 
गेस कहीं क्षीण, कहीं घन होकर कई टुकड़ियों में विभक्त 
हो गयी होगी । ये टुकड़ियाँ ही नीहारिकायें हैं। अर्थात्‌ 
प्रत्येक टुकड़ी एक नीहारिका बन गयी होगी । इस प्रकार 
जो नीहारिकाये' बनीं होंगी, तेजी से ऊपने अन्न ( धुरी ) 
पर परिश्रमण करते-करते उनमें से प्रत्येक की आकृति 
सिसिट कर क्रमशः नारंगी की भाँति हो गयी होगी । 


वही गुरुत्वाकर्षण से सिमट कर क्रमशः अधिक छोटी, 
चिपरी ओर तप्त हो गयी होगी और अधिक वेग से 
नाचने लगी होगी जिससे उसके मध्य-भाग से पदार्थ छिट- 
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कने भी लगे हो गे | इस प्रकार सिमटने पर नीहारिका का 


केन्द्र बहुत छोटा हो गया होगा और उससे छिटका हुआ 
पदार्थ ब हुत दूर तक फेल गया होगा । वही नीहारिका अन्त 
से देखने पर, ऐसी दिखाई देने लगी । छिटके पदार्थो 
ने दो सर्पिलो का रूप धारण कर लिया ओर वह कहीं- 
कहीं सिमटने लगा होगा जिससे नवीन तारे बन गये 
हो गे। 


अब प्रश्‍न यह उठता है कि जब तारो' ने (या कहिये 
सूर्या ने) जन्म लिया तो क्या वे थी सिसटने लगे ओर 
उनसे भी पदार्थ छिटकने लगा ? गणित उत्तर देता है कि 
नहीं । नीहारिका इतनी बड़ी थी कि उससे पदार्थ छिटक 
सकता था | परन्तु ये सूर्य अपेक्षाकृत इतनेछोटे हैं कि उनके 
पृष्ठ पर के पदार्थ को गुरुत्वाकषंश खींचे रहेगा । वह पदार्थ 
छिटक कर अलग न हो सकेगा इसलिये हमारी प्रथ्वी की 
उत्पत्ति किसी दूसरे प्रकार से हुई होगी । 

(विश्व की कहानी, आकाश को बातें एष्ठ ३०१८ या ३०२०) 


लेकिन ग्रह-उपग्रह केसे बने ? सबसे पहले फ्रांसीसी 
वैज्ञानिक 'लाप्लास' ने इम प्रश्‍न का उत्तर दिया। उसने 
हा कि सूर्य अपनी धुरी पर तेजी से घूम रहा था । ब्यो- 
ज्यो बह्‌ घूमता गया । त्यो'-त्यो' उसमेंसे हिस्से टूट-टूटकर 
निकलने लगे । ये टूटे हिस्से भी गोलाकार बनकर सूर्य की 
परिक्रमा करने लगे। इस प्रकार सूयं से ग्रहो' तथा उपग्रहों 
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की रचना हुई । पहले यह सिद्धान्त सबको ठीक जँचता था । 
परन्तु अब इस पर सन्देह किया जाता हे । सन्देह का 
कारण यह है कि सभी ग्रह-उपग्रहों के घूमने की दिशा एक- 
सी नहीं है । 


वैज्ञानिक 'विमकेर? ने एक नया सिद्धांत बताया, उसने 
कहा कि सूर्य जब आकाश-गंगा में से निकला, तो वह 
बहुत फेला हुआ था। उसका भीतरी भाग ठण्डा था। 
बाद में बाहरी भाग में कई भवरे पड़ीं । भेंबरें घूम रहीं 
थीं । इसका परिणाम यह हुआ कि सूर्य के बाहरी भाग से 
उनकी रगड़ होने लगी । इस रगड़ के कारण वे भेंवरे प्रथक्‌ 
हो गयीं और उन्होंने ग्रहों तथा उपग्रहों का रूप ले लिया । 

इस सिद्धांत के बारे में भी सन्देह है । वेज्ञानिक अभी 
तक त्रह्माएड ओर सोर-मण्डल बनने का सही कारण 
नहीं जानते। ' 


( दुनिया की दुनिया एष्ड १५-१६ ) 


उत्तरपक्ष --पूर्वपत्त ही में विकासवादी जन अपने 
सिद्धांत पर सन्देह प्रकट कर चुके हैं । अतः यहाँ आलो- 
चना करना निष्प्रयोजन है । 
३५, पर्वेप्ष--कभी एक समय ऐसा रहा होगा कि 
प॒थत्री, चन्द्रादि न रहे होंगे । फिर सूयं से टूट कर प्रथ्वी 
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बनी ओर प्रथ्वी से टूटकर चन्द्र वना । अरबों वर्ष पहले 
हमारी पृथ्वी भी सूरज की तरह दहकता हुआ गोला 
थी । उस समय जीव-जन्तु, पेड-पोघे, ह॒वा-पानी कुछ 
नहीं थे। फिर प्रथ्वी की गर्मी कस हुई। उसका बाहरी 
भाग ठण्ढा होकर पपड़ी की तरह जम गया ओर इस तरह 
जमीन बच गयी हवा ओर पानी की सृष्टि हुई ओर पेड- 
पोघे तथा जीव-जन्लु उत्पन्न हुए । 


उत्तरपक्ष-- कभी ऐसा भी समय रहा होगा कि 
प्रथवी चन्द्रादि न रहे होंगे |! यह कहना बिलकुल निराधार, 
कल्पित एवं भ्रम है। यदि कोई विवादी कहे कि चन्द्र 
ही सबका पूर्वज है। प्रथम चन्द्र से टूट कर थ्वी बनी 
ओर प्रथ्वी से टूटकए सूर्य बना। तो पूर्वपक्षी इसका 
कया उत्तर रंगे ? यदि कहिये शीतल चन्द्र से प्र्त्री ओर 
अन्धकारमय प्रथत्री से अग्निम सूर्य नहीँ बन सकता, 
परन्तु सूर्य से प्रथ्वी हो सकती है । क्योंकि सूर्यका तेज 
प्रथ्वी में विद्यमान है, जैसे ज्ञाज्ामुखी पबतादि। तो 
सुनिये ! इसी प्रकार अग्निमय सूयं से अन्धकारमय प्रथ्वी 
भी नहीं बन सकती । सूयं का गरमी-अंश ज्वालामुखी 
पर्वत यदि प्रृथ्तरी में स्थित है, तो शीतल चन्द्र के शीतल 
गुणवाले हिमालय, समुद्र ओर प्रथ्वी के भीतर रहे हुए 
अनन्त जलस्रोत भी विद्यमान हैं। फिर एथ्वी सूर्य से 
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हुई या चन्द्र से हुई यह विवाद युक्त है १ | 

वास्तविक बात तो यह है कि न प्रथ्वी सूर्य से हुई न 
चन्द्र से, ओर न प्रथ्बी से सूर्य हुआ ओर न चन्द्र 
हुआ | यह सब बातें कल्पित हें । सूर्य चन्द्रमा, पृथ्वी, 
नज्ञत्रादि सव पदार्थ अनादि हैं। इनकी उत्पत्ति कमी 
हुई ही नहीं । 

जब पहले हवा-पानी नहीं थे, यह प्रथ्वी केवल आग 
का गोला मात्र थी तन वह आग जल-वायु के बिना बुझी' 
केसे | कहते हैं कि “सूर्य से टूटा हुआ अग्नि-पिएड जब 
बहुत दिनों में कुछ ठण्डा हुआ तब उसमें से वाष्य (आफ): 
उड़ा ओर बादल बना तथा बादल से वृष्टि हुई और सर्वत्र 
जल भर गया। पश्चात्‌ जत्र जल सूल गया तब पृथ्वी 
फट गयी और जो भाग धँस गया उससे समुद्र का 
ने्साण हुआ; तथा जो भाग ऊपर को उठ गया, बह 
पवत हो गया ।? 

पूवेपक्षी की उपयु क्त बातें बिलकुल कल्पित हैँ । जल 
में अग्नि-वायु के परमाणु मिलने पर वाष्प बनता है।॥ 





१०- “रहस्य विद्या के ग्रन्वेदी “थियासोफी? सम्प्रदाय के. 
कुछ सञ्जनों का यह सत है कि थृथ्वी से चन्द्रमा नहीं, प्रत्यु 
चन्द्रमा के शरीर से पृथ्वी के शरीर की उत्पत्ति हुई हे!” 

( दशन का प्रयोजन २१३ वृष्ट ), 


a 
१८८) 
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वाष्प मुख्य जल का कार्य रहता है । पहले जब वायु-जल 
थे ही नहीं, केवल आग ही थी, फिर वाष्प केसे बना ९ 
जल से भरी प्रथ्वी सूखकर चिटक जाने पर समुद्र एवं 
पर्वत का निर्माण हुआ, तो आज भी गीली प्रथ्वी के 
“चिटकने पर नये समुद्र तथा पर्वत बन जाने चाहिये । 
“आरमस्भिक अवस्था में प्रथ्वी के गर्म होने से, उसपर 
'पात़ी भर जाने से तथा सूखकर ओर चिटक कर समुद्रः 
'पर्वत बन सकते थे; आज नहीं वन सकते ।” तो इसका 
कया प्रमाण कि प्रथ्वी पहले गम थी १ समुद्र तो जल का 
क।रण-समुह अनादि वस्तु है। उसका सर्वथा निर्माण 
मानना केवल भ्रम है। हाँ! कुछ परिवर्तन होते रहना 
दूसरी बात है । 
समुद्र से वाष्प उड़कर वादल बनता है, पुनः वृष्टि 
-होती है, तब प्रथ्वी पर जल भरता है । बिकासवादियों के 
मत से जब प्रथम प्रथ्वी आग की गोला थी, उस पर समुद्र 
नहीं था, तब कहाँ से वाष्प उड़ा, केसे बादल बना तथा 
ष्टि हुई ओर जल कहाँ से आकर प्रथ्त्री पर भर गया कि 
जिससे जल सूख जाने पर प्रश्‍्वी फटी ओर समुद्र बना। 
चुत्र से पिता की उत्पत्ति मानने के समान यह विकास- 
-ादियों का मत सर्वथा भ्रान्तिपूर्गा है । 


“आकाश से प्रथ्वी पर उल्कार्ये गिरती रहती हैं. । अतः 
थ्वी का वजन धीरे-धीरे बढ़ रहा है। वेज्ञानिकों ने 
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हिसाब लगाया है कि इन उल्क्राओं के कारण दश लाख 
वषं में पृथ्वी के प्रदक्षिणा-काल ( ३६५१ दिन ) में १८५० 
सेकेण्ड की कमी हो जायगी। तात्पर्य यह कि आज से 
दश लाख वर्ष के पश्चात्‌ प्रथ्वी की वार्षिक क्रिया में एक 

केएड का हजारवाँ हिस्सा कम हो जायगा ।? विचार 
करना चाहिये कि दश लाख वर्ष इस बात को प्रत्यक्ष 
करने के लिये इन विज्ञानियों के मत का क्रम स्थिर रहना 
सम्भव है ? ओर एक सेकेण्ड के हजारवाँ हिस्सा का ठीक. 
अनुमान लगाया जा सकेगा ९ 


३६, प्वेपक्ष--लाखों वर्षो के पूवं इस संसार में 
अत्यन्त छोटे-छोटे एक पेशी एवं कोष के असंख्य प्राणी 
थे। फिर परिस्थिति बदलने के कारण एवं हवा, पानी, 
प्रकाश, भोजन आदि के परिवर्तन से प्राणी बदलते गये । 
अतएव वे छोटे-छोटे जन्तु क्रमशः कीट, पक्षी, पशु तथा 
मनुष्य आदि के रूप में तेयार हो गये । मान लीजिये किसी - 
प्राणी को लम्बे लम्बे पेड़ के पत्ते खाने पडे, अतः वे अपनी 
गदन उठा-उठाकर पत्ते खाते-खाते उनकी कई पीढ़ियों में 
उन प्राणियों की गर्दनें लम्बी हो गयीं । वैज्ञानिकों की राय 
है कि अफरीका के घने जंगल में रहने वाले जिराफ प्राणी 
जिसकी गर्दन बहुत लम्बी होती है, उक्त कारण से ही 
उनकी गदन बढ़ गयी है। “प्रकृति के अनुसार बदल्लोगे . 
तो जीवित रहोगे ।” प्रकृति का यही महामन्त्र है । 
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उत्तरपक्ष --लाखों वर्षों के पूर्ज सं पाए में छोटे-छोटे 
ही प्राणी थे, बडे प्राणी नहीं थे? यह किस प्रमाण से 
मानते हूँ? कुछ ही हजारवष पहले के इतिहास ट॒टे-फुटे रूप 


भें आज सिलते हैं । फिर लाख वर्षके पूवकी कल्पित बातो", 


को आपने के पे मास लिया (.जो प्रत्यक्ष सष्टि-क्रम में नहीं 
है, उसको पहले हुआ था, ऐसा सानना सवथा अन्याय है । 
जब कहीं चोंठे, मच्छुड़ से दथी-बोड़े एवं मनुष्य होते 
आप नहीं देखते, तब पहले के लिये वेडङ्गो कल्पना क्‍यों 
कते हैं ? “लम्बे-तम्बे पेड़ की पत्तियों को खाते-खाते कई 
वीढ़ियों में जिराफ नासक प्राणीकी गदन लम्बी होगयी ।?? 
यह मानना महान अन्याय है । यदि गर्दन को उठा-उठाकर 
पत्ती खाने से एवं गईन से अधिक काम लेने से गर्दन का 
विकास हो गया, तो सञुष्य हाथ से रात-दिन कितना काम 
लेगा है, फिए मनुष्य का हाथ बढ़ऋए मोलों लम्बा क्यों 
नहीं हो जाता ? 


“प्रकृति के अनुसार बदलोगे तो जीवित रहोगे!--यह्‌ 
जो प्रकृति का महामन्त्र पूवपक्षी ने बतलाया है। उसे 
बिचार करत! चाहिये कि प्रकृति में कितना परिवर्तन होता 
है। प्रकृति परिवर्ततशील अवश्य है। परन्तु परिवर्तन की 
भी एक सोसा है। प्रकृति में परिवर्तन होकर वर्षा, 
शीत, धूप, दिन, रात आदि होते रहते हैं । परन्तु प्र॒थ्ती 
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आकाश नही हो जाती । सूर्य मिट्टी का ढेला नहीं हो 
जाता । समुद्र पेड़ नहीं हो जाता । 


३७, पूर्वपक्ष--प्रकृति में आरम्भ से ही सभी 
प्राणी अपने वर्तमान रूप में नहीं हैं । वर्तमान हाथियों 
का विकास सूअर के सदृश प्राणियों से लगभग साढ़े 
तीन करोण वर्ष पूर्व मिश्र देश में आरम्भ हुआ । इसी 
पकार वर्तमान घोड़ों का विकास कुत्तों के बरावर प्राणियों 
से हुआ। इसमें प्रत्येक अगली राँग में चार और पिछली 
राँग में तीन अँशुलियाँ थीं । इस प्राणी को “यो हिंप्य स? 
कहते हैं. और यह पाँच करोड़ वर्ष पूर्व मिलता था । पत्नी, 
सनुष्प तथा' चमगादड़ के अगली टांगों की रचना देखने 
से पता चलता है कि इन सवका विकास एक ही जैसे 
प्राणियों से हुआ है । क्योंकि इनकी हड्डियों में समानता 
है । प्रकृति -अनुसार प्रथक्‌-प्रथक्‌ परिवर्तन हो गया है। 
 उत्तरपत्ष-'आरम्भ से ही प्राणी अपने रूप में 
नहों हैं यह कित प्रमाण से मानते हें ? जगतका आरम्भ 
होते किसने देखा ? कहाँ पर ठहर कर देखा १ "मिश्र 
में साढ़े तीन करोड़ वर्ष पूर्व सूअर जैसे प्राणियों से 
हाथियों का विकास हुआ।' यह कितनी असम्भव बात को 
सम्भव सिद्ध करने की वेढंगी कल्पना है । 'साढ़ेतीन करोड़ 
वपं पूर्वं सूअर जते प्राणी से हाथी हुए । पाँच कपेड़ वर्ष पूर्व 
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कुत्ते जैसे प्राणी से घोडे हुए / तो अब क्यों नहीं होते ९ 
क्या अब सू अर-ऊत्तां अते प्राणियों को हाथी-घोडे आदि 
होने में लञ्ज्। लगती है. १ प्रति को कौन सी अयोग्यता 
हो गयी, जिससे वे अपने विकासक्रम को रोक दिये? 
या तो सूअर एवं कुत्ते जेते प्राणियों से आज भी हाथी - 
घोड़े होने चाहिये या सूअर तथा! कुरो जैसे प्राशियों का 
सर्वथा अन्त हो जाना चाहिये । जित कुत्तों जैसे आणया 
से घोड़ों का विकास हुआ, उद प्राखियों के टाँगों में जब 
तीन-तीन तथा चार-चार अगुलिदाँ शीं। तब आज घोड़ों 
भें अँगुलियाँ क्यों नहीं होतीं ९ 

पक्षी, चमगादड ओर मलुष्य--इनकी टाँगों के आकार 

में कहीं एक अंग की थोडी-सी समानता देखकर यह 

मान लेना कि ये तीनों किसी एक ही प्रकार के प्राणी से 

विकसित हुए हैं--महा अन्बेए है । मनुष्य, पशु एवं 

पक्षी --इन तीनों खानियों की उत्पत्ति बिना माता-पिता 

के नहीं होती । यही धारा अनादिक्ाल से चली आयी है 

आर अनन्त काल तक रहेगी । उष्मज खानि के जीर 

जड़ तत्वों के आधार से शरीर घरते हैं, वह सी धारा पूर्व 

` अनादि से है और भविष्य अनन्त काल तळ रहेगी । किसी 
उष्मज प्राणी से जब पक्षी, महुष्य एवं पशु आदि आज 

नहीं होते, तब प्रथम होने की कल्पना करना वयर्थं है । 


पौराणिको के शमान वरिकासवादियों का भी कथन बाल | 





| 
| 
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वचन के समान असम्भव दोषों से पूर्ण होने से त्यागने 
योग्य है । 


३८, पूर्व पक्ष --छोदे-छोटे प्राणियों से बड़े-बड़े 
प्राशियो' के विकास होने के विषय में लेमार्क तथा डारविन 
नामङ वैज्ञानिको' ने पर्याप्त खोज की है ओर उद्विकास के 
तो अब अकाल्य प्रमाण हैं। सब्रप्ते प्रबल प्रमाण तो 
फोसिल्स का है । करोड़ो वर्ष पूर्व स्तरीभूत चट्रानो के 
बनते समय जो प्राणो इनको तहो' या स्तरो' के बीच बीच 
दवते गये, उनके कड़े भाग स्वयं चट्टानो' में बदल गये 
ओर मुलायम अंगो' के निशान चट्रानो' में वन गये । इस 
प्रकार के निशानो को एवं काष्ट तथा चट्रानो में बदले 
हुए भागो को फोसिल्स कहते हैं । इस प्रकार की चट्टानो 
को देखने से पता चलता है कि किस काल में क्रिस प्रकार 
के ज.व-जन्तु मिलते थे। इन्हीं फोसिल्सो' के आधार पर 
घोड़ा, हाथी तथा चिड़यो के उद्दिकास के अकाट्य 
प्रमाण मिलते हैं. । 

उत्तरपक्ष--छो दे-छोटे प्राणियो' से बड़े-बड़े प्राणियो' 
के विकास के विषय में जो लेमाक और डारविन ने अकाट्य 
प्रमाण फोसिल्स का दिये हैं, यह तो संथा कट जाने 
चाला है । प्रथ्ती के चट्टानों के तहों एवं स्तरों के बीच-बीच 
में किसी प्रकार के (चन्ह देखकर यह कल्पना करना कि 


शु 
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यह किसी प्राणी के किसी अंग का फोसिल्स अर्थात्‌ चिन्ह | 
है। यह प्राणी इस प्रकार रहा होगा ओर ऐसे प्राणियों “ 
से हाथी-घोडे आदि इए होंगे--महा मिथ्या सन गढ्न्त | 
बाते हैं। किसी चट्टान के तहो में किसी प्राणी के कोई | 
हाथ-पैर आदि अंगके दवे चिन्हों को देखकर यह कल्पना कर | 
लेना कि ये दश-पाँच करोड़ वर्ष पूर्व के हे--बिलऊुल | 
व्यर्थ बाद है । कहीं सो-पचास या कुछ सो वर्ष पूर्व भूचाल ) 
आदि किसी कारण से प्रथ्वी के तहां में प्रणी दवकर सड़ | 
गये होंगे। उन्हीं के चिन्ह को देखकर लेमाक-डारविन | 
आदि ने मान लिया होगा कि “यहा करोड़ों वर्ष पूव के . 
हैं; ओर इन्हीं से सबकी उत्पत्ति हुई होगी ।' 

मान लीजिये! दश-पॉच करोड़ वर्ष पूवं ही के किन्ही 
सूअर-कुत्ते आदि प्राणी के अंगों के चिन्ह चट्टानों के तहों 
मैं देख गये हों, तो इसका तात्पर्य यह थोड़े हे कि उन्हीं 
सूअर ओर कुरे से ही हाथी-घोड़े आदि हुए हैँ। इसके 
अतिरिक्त गाय, मेंस; घोडे आदि कई प्राणियों की हड़ियाँ 
किसी एक स्थान पर गाड़ दिया जाय, सो-पचास वषे 
पर उसे खोदकर पुनः देखा जाय, तो प्रायः पता नहीं 
चलेगा कि कोत हड़ी का चिन्ह घोड़े का है ओर कोन वेल, 
मेंस के हैं। फिर दरा-पांच करोड़ वर्ष के चिन्हों की 
फ़ल्पना कर लेना और उन्हीं से सब प्राणियों का विकास 
प्रानना असम्भव दोषयुक्त नहीं तो ओर क्या हे १ ऐसे 
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निम्‌ ल, महामिथ्या प्रमाण को अ हाठ्य-्रमाण मानते ह 
सानव-सन की विचित्र लोला दै । 

३६, पूर्वेपद्त--उद्विकास किस प्रकार हुआ ? 
एसे समझने का श्रेय लेमाक तथा डारविन को है । 


लेमार्क का सत--फेतल उम्हीं अङ्गों का परिबधन 
( विकास ) होता है, जो इस्तेमाल होते रहते हैं । निरन्तर 
काम में लाने से उस अंग विशेष में जो परिवर्तन होता 
है, वह एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी में पहुँचता रहता है 
ओर इस प्रकार लाखों वर्षो में एक नये प्रकार के प्राणी 
उत्पन्न हो जाते हैं । गईन उठा-उठाऊर लम्वे पेड के पत्ते 
खाने से गदहे जैसे प्राणियों से जिराफ का विकास हुआ 
है । निरुपयोगी अवयव धीरे-धीरे लुप्त हो जाते है । 
सतरुष्य की पूछ इसी नियम से गायव होगयी है ओर 
समय पाकर हाथ-पाँव के नाखूनों की भी यही दशा होने 
वली है.। 


वैज्ञानिकों का सत है-मतुष्य॒ यदि अपने हाथों 
का उपयोग न करे ओर हाथ को दो महीने तक किसी 
लकड़ी से बाँध रखे, तो उस अत्रधि में उसके स्नायु (नस) 
सूख जायँगे। इसी तरह किसी अवयव का यदि पीढ़ियों 
तक उपयोग न किया जाय, तो बहुत सम्भव है कि उसका 
भी लोप हो जाय । 
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उत्तरपक्ष--लेमाक का जो यह कहना है कि 
“केवल उन्हीं अंगों का विकास होता है, जो निरन्तर 
इस्तेमाल होते हैं ।? व्यर्थ बात है । नाखून और बाल का 
क्या विशेष इस्तेमाल होता है १ फिर वे क्यों बढ़ते 
रहते हे । जिस अंग से विशेष काम लिया जाय, उसका 
विकास ही होता रहे, ऐसी बात नहीं। सबसे अधिक 
हाथ से काम लिया जाता है। बिकासवादो के मतानुसार 
जब से वे सृष्टि मानते हैं, आज तक मनुष्य की लाखों- 
करोड़ों पीड़ियाँ बीत गयी होंगी । अतः आज तक मनुष्य 
के हाथो' का विकास होते-दोते मीलो' लम्वे हो जाने 
चाहिये । 


मनुष्य जीभ से बोलने का काम अधिक लेता है, अतः 
लेमाक के मत से आज तक मनुष्य की जीम कई हाथ की 
हो जानी चाहिये । बैज्ञ आदि जीभ से अधिक बोलने 
आदि का कॉम नहीं लेते। अतः उनकी जीभ आज तक 
नष्ट हो जानी चाहिये या बहुत छोटी हो जानी चाहिये। 
परन्तु मचुष्यो' से वैलो की ही जीभ लम्बी देखी जाती 
है। चींटियाँ अपने पैरो' से अधिक कास लेती हैं। प्रायः 
रात-दिन दोडा ही करती हैँ । बिकासदादी के सिद्धांत से 
चींटियो' के पेए बढ़ते-बढ़ते आजतक मीला ऊँचे हो 
जाने चाहिये | कम-से-कम. ऊपर बादलो तक चींटियों की 
टाँगे अवश्य ही बढ़ जानी चाहिये । 
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सृष्टि के विषय में विक!स? शब्द का प्रयोग करना 
ही व्पर्थ है। यदि प्राणो का निएन्तर बिकास ही होता 
रहे, तो सदुष्यादि समक्त प्राणियो' का निरन्तर विकास 
ही होता जाय । बढ़ते-बढ़ते मनुष्यादि प्राणी के शिर 
सूर्य-चन्द्रमा तक पहुँच जाँच, बल्कि वहाँ से भी ऊपर 
निकल जायँँ। अतएब युक्ति-प्रमाण से यही सिद्ध होता 
है कि सृष्टि के विषय में (विकास! शब्द का न प्रयोग करके 
“परितरतेन? शञ्इका हो प्रयोग करना चाहिये । तात्पय यह 
है कि प्राणी के क्रिपाशील अंगो का केवल विकास ही 
नहीं होता, वल्कि हास भो होता है । केरल बुद्धि ही नहीं 
होती, बल्कि क्षय भी होता हे । प्रत्यक्ष है, मनुष्यादि 
प्राणियो' के शरीर कुछ दिन बढ़ते हैं, फिर उनका वढ्ना 
बन्द हो जाता है ओर पुनः उनके शरीरो' का क्षय होने 
लगता है । अतएव क्रियाशील अंगो' का केवल विकास ही 


¢ त 
. होता है--यह सिद्धान्त सवथा अ्रान्तिपूर्ण है । 


एक ने कहा--आज कल मनुष्य अपने मस्तिष्क से 
सोचने का अधिक काम ले रहा है। अतएव कई पीढ़िग्रों 
के पश्चात्‌ मनुष्य का मस्तिष्क अधिक बढ़ जायगा ।? इस 
प्रकार इन लागों को बे शिः-पेए की बाते' उठती रहतो 
हें । आज के मतुष्य मस्तिष्क से सोचने का काम अधिक 
ले रहे हैं, तो क्या पहले के मउुष्य पेए से सोचते थे, वे 
मस्तिष्क से नहीं सोचते थे? क्या पहले बुद्धिमान 
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एवं ज्ञानी-विज्ञानी नहीं होते थे! जितना आज 
कल जड़-विज्ञान का विकास है, इससे भी अधिक- 
अधिक विज्ञान-विकास के आविर्भाव एवं तिरोभाव 
अनन्तों बार इस प्रथ्दीतल पर हो चुके हैं ओर आगे भी 
अनन्त काल तक होते रहेंगे। आज का जो जड़-विज्ञान- 
विकास है, यह भी किसी दिन इतना वढ़ा-चढ़ा न रहेगा। 
बहुत ज्ञान लुप्त हो जायँगे। परन्तु सर्वधा लुप्त न होगा 
ओर पुनः समय-योग्यता होने पर बढ़ जायगा । 

जीवों के कर्माठुसार एवं राष्ट्रों में वेसनस्य बढ़कर जब 
जब्र बड़े-बड़े महायुद्ध हो जाते हैं, तअ-तव ज्ञान-विज्ञान 
एवं कल्ला-कोशल की बड़ी क्षति हो जाती हे। द्वेषियों- 
द्वारा ज्ञान के ग्रन्थ ओर इतिहास की पुस्तकं जल्लोदी जाती 
हैं। विज्ञानीजन मार डाले जाते हैं। इस स्थिति में जगत्‌ 
के ज्ञान-विज्ञान एवं कल्ला-कोशल का तिरोआत्र हो जाता 
हे । परन्तु फिर बचे लोग क्रमशः उन्नति करते-करते हजारों 
वर्षों के अनेक पीढ़ियों में आगे बढ़ जाते हैं ओर पुनः 
ज्ञान-विज्ञान तथा कला-कोशल का विस्तार हो जाता है । 


मान लीजिये, आज-कल् जड़विज्ञात अधिक बढ़ा है 
सव अपने-अपने विज्ञान के नशे में चूर हैं। परस्पर ईर्ष्या- 
द्वेष की आग जल रही है । यही आग यदि ओर बढ़ जाय 
ओर परस्पर परमारुवम एवं अणुबसों का प्रयोग होने 








ह? ..! 
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लगे, तो संसार की क्या दशा होगी ? अन्य जनों के 
सहित विज्ञानी जनो' का भी सर्वनाश हो जायगा, कला- 
कोशल के सव साधन नष्ट हो जायेंगे। राज्य-व्यवस्था 
विगङ़ ज्ञायगी । विद्या-शिक्षा सब प्रायः लुप्त हो जायँगी । 
वचे-खुचे होगो' का पेट-पालना भी कठिन हो जायगा, फिर 
क्या उन्नति कर सकंगे ? 

इस प्रकार इस अनादि प्रथ्वी तल पर ज्ञान-विज्ञान 
एवं कल्ा-कोशल के अनादि काल से वारम्वार आविर्भाव? 
तिरोभाव होते ही रहते हैं ओर भविष्य में अनन्तकाल 
तक ऐसे ही होते रहेंगे । हस सिद्धान्त से आज ही के लोग 
मस्तिष्क से सोचते हैं, पहले के नहीं सोचते थे, यह कहना 
केवल बुद्धि का प्रमाद है । 

जो निरुष्योगी अंग हैं, वे कई पीढ़ियों में नष्ट हो 
जाते हैँ । इसी नियम से मनुष्य की पूछ झड़ गयी, कुछ 
दिनों में नाखून की यही दशा होने वाली हे |! यह कहना 
सवया अनुचित है। पहली बात तो यह है. कि शरीर में 
कोई ऐसा अंग नहीं है,जिसका कभी कोई उपप्रोग न किया 
ज्ञाय ।. इसके अतिरिक्त यदि कस उपयोग में आगे वाले 
अंग यष्ट हो जाय, तो आजतक कान की उपरी पखुड़ी 
नाक का ऊपरी गोलक, नख ओर रोप न रह जाने 
चाहिये । 


१--आविर्भाव = उद्य या उत्पन्न, तिरोभाव = लय । 
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मनुष्य की पूछ जो बड़ी थी, अनुपयोगी होने से रह 
शीघ्र नष्ट हो गयी ओर कान, नाक आदि के गोलक छोटे- 
. छोटे होने पर भी न जाने क्यो. आजतक नहीं नष्ट हुए। 
बन्द्रो' को पूछें लम्बी-ल्म्बी होती हैं, काले सुख के 
बन्द्रो' की पूछे तो बहुत बड़ी होगी हैं,पता नहीं वह क्यो' 
नहीं नष्ट होरी है । उन पूंछो' से बन्दर क्या अधिक काम 
लेते हे परन्तु जिन पैरों से बन्दर रात-दिन वृक्षों पर 
कूदा करते हैँ । अर्थात्‌ पेर का अधिक उपयोग करते हैं, 
उन पे का विकास होता ही नहीं । 

किस आवश्यकता से मनुष्य की पहले पूँछ हुई थी 
ओर उसकी कोन सी आधवश्यक्रता की पूर्व हो गयी, 
जिससे मठुष्य की पूंछ झड़ गयी ? पहले बन्दर से विक- 
सित होकर मनुष्य हुए, अब॑ क्यों नहीं होते ? बन्गरों का 
बिकास होते-होते जब मनुष्य होगये, तब बन्दर की खानि 
ही समाप्त हो जानो चाहिये थी । आज जो बात प्रत्यक्ष 
नहीं है, उसके पहले होने में क्या प्रमाण है ? कोई विज्ञानी 
एक भी बन्दर को यदि सबके सामने मनुष्य बना दे, तो 
उसकी वात कदाचित कोई मान ले । नहीं विवेकत्रान्‌ इनके 
मायाजाल में केसे पड़ सकते हैं ९ माता-पिता के रज-बीये- 
द्वारा जिन खानियो की उत्पत्ति होती है, उन खानियों 
को उत्पत्ति माटा-पिता के रज-वीय के विना नहीं हो 
सकती । फिर पहले मनुष्यादि को सृष्टि बिना माता-पिता 


न सनक 
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ओर बिना रज-बीय के हुई-मानना केवल भ्रम है। 
इन्हीं कल्पित बातों को सिद्धान्त मानकर आज्ञ-कल पाठ- 
शालाओं में पढ़ाया जाता है । छोटेपने से ही लड़के अज्ञानी 
हो जाते हैं ओर मानने लगते है कि हमारा विकास बन्दरों 
से'हुआ है । हम वन्इर के सन्तान हैँ। अपता पूर्वज बन्दर 
एवं पशु सान करके ही लोग पशुवतु केवल पेट-भोग के 
परायण बने रहते हैं । शरीर से भिन्त अपने को अविनाशी 
चैतन्य होने का न इनमें ज्ञान होता है, न इन्द्रिय संगम ' 
ओर न शान्ति की प्राप्ति । 

पू्मपक्षी ने जो यह कहा कि “मनुष्य यदि अपने हाथ 
को लफडी में बाँध दे, तो उसके हाथ के स्नायु सूख 
जायँगे ओर वह निहम्मा हो जायगा । यह तो प्रत्यक्ष 
ही है। किली अंग का दुरुपयोग क(ने से वह नष्ट हो 
ही जायगा, परन्तु इसका तात्पर्यं यह थोड़े है कि जिस 
अंग पर अधिक काम कने का भार न पड़ेगा, वह नष्ट 
हो जायगा। अतएव जिससे आधिक काम लिया जाय, 
वह अंग बढ़क( न बादल में लगता है ओर जिससे कम- 
से-कम काम लेना पड़े वह अंग न नष्ट ही हो जाता है। न 
नाखूत आदि को नाश होगा, न बन्दर से मलुष्प हुए हें 
ओर न मनुष्य कुळ और विपरीत होंगे । जैते आज 
चारों खानि हैं, वेसे चारों खानि का उत्पत्तिक्रप ओर 
स्थिति, क्षय अनादि काल से अबाध रूप से है ओर 
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अनन्तकाल तक अबाध रूप से चला जायगा। अतएब 
पू्वपक्षी-डारा उपस्थित किया हुआ लेमाक का बिकास- 
वादीसद्धान्त असम्भव दोष युक्त होने से सवथा त्यागने 


योग्य है । 

४०, पूर्वपक्ष --डारविन का मत-प्राणियों में 
सन्तान-उत्पत्ति की प्रचुर क्षमता होती है । यदि प्राशियों 
के सभी सन्तान जीवित रहते, तो इस संघार में तिल' 
रखने का स्थान न रहता । परन्तु जीवर्म-संघर्ष के कारण 
सभी सन्तान जीवित नहीं रहते। अतः सत्र प्राणियों 
में जीबन-संघष जारी है इस डारविन के सिद्धान्त अनु 
सार इस संघर्ष में जो यशस्वी होगा, उसीका अस्तित्व 
शेष रहेगा ओर वाकी मर जायँगे। इस नियम से छोटे 
प्राणियों का अन्त होकर समर्थ ओर बलिष्ट प्राणी हो 
रह जायँगे तथा अन्त में श्रेष्ठ श्रेणी के प्राणी ही इस संघार 
में रहेंगे । 


> 


उत्तरपक्ष --प्राणियों के सब सन्तान जीवित 


रहते तो संसार में तिल रखने का स्थान न रहता! 


यह कहना तो ठीक है। परन्तु पूदपक्षी ने जो यह बात 
कही है कि 'जीवन-संघर्ष के कारण सब प्राणी नहीं 
रहते! तो उनसे पूछना है कि वे 'जीवन-संघर्ष' क्या 
मानते हैं १ क्या एक प्राणी जो दूसरे प्राणी को मारकर 
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खा लेते है यही 'जीदन-संघप है ? यदि यही "जीबन 
संघप' है, तो समझना चाहिये कि एक सबल प्राणी दसरे 
निवल प्राणी को मारकर खा लेता है, तो उस प्राणी का 
"नाश कर देता है, पुरे खानि का नाश नहीं कर सकता । 
चारों खानियो' के प्राणी एक-को-एक खाते ही रहते 
परन्तु क्या किसी खानि का आजतक शान्त हुआ है ९ 
ओर यदि कोई प्राणी किकी प्राणी को न मारें-खायेँ, तो 
क्या चारा खान छ सब प्राणी सदेव जीवित ही रहेंगे 0 

अस्था आर जीवो के कम भोगानुसार शरीर तो छट 
ही रहेंगे । परन्तु दूसरे उत्पन्न भी होते रहेंगे। 

ओर यदि छोटे-छोटे प्राणियो' से बड़े-बड़े प्राणियों 

का विकास होना ही 'जीवन-संघष माने तो भी किसी 
खानि का अन्त नहीं होता। उनके मतानुसार छोटे-छोटे 
प्राणियो' से प्रथम मेढक, बन्दर एवं मनुष्यो' का क्रमशः 
विकास हुआ तो आज यह नहीं देखा जाता कि छोटे-छोटे 
प्राणी मेढक आदि आज न रह गये हो', केवल मनुष्य ही 
रह गये हो । चारो खानि हैं। बल्कि छोटे जन्तुओ 
खानि अधिक विस्तृत रविन के संतानुसार कम-से 
कम सक्खी, मच्छुड़ तथा जल आदि में रहने बाले छोटे 
छोटे प्राणियो' का आजतक सर्वथा अन्त हो जाना चाहिये 
था। डी० डी० टी० छिड़ककर आजकल लोग कितने 
सक्खी, मच्छड आदि को मारते रहते हैं, परन्तु उनकी: 
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संख्या उपो -की-त्यो' बनी ही रहती है। अतः न तो कितो 
खानि का अन्त हो सका है ओर न तो कितो नई खाति 
की उत्पत्ति हो सकती है । 'जीवन संघर्ष' के कारण संब 
छोटे प्राशियो' का अन्त होकर अन्त भें श्रेष्ठ श्रेणी के. 
'प्राणी ही संसार में रह जायेगे । यह डारविन का सिद्धान्त 
युक्ति-प्रमाण-रहित और असम्भव दोषयुक्त होने से महा 
कल्पित सिद्ध होता हे । इसलिये ग्रह मत मानने योग्य 
नहीं है । 
४१, पूरवेपच्त -- पहले साइकिले- मोटर भद्दी बनती 


थीं । परन्तु आज तक उसका विकास होते-होते. अच्छी 
बनने लगीं । यदि पूर्व की भद्दो साइकिल मोटर ओर 
उत्तर-उत्तर से आज तक को मोटरे-साइकिले एक पंक्ति 
में रखरी जायं,तो यही ज्ञातहोगा कि उत्तर-उत्तर आजतक 
को साइकिलें-मोटरें पूर्व-पूर्व॒ साइक्रिलॉ-मोटरों के सुषरे 
रूप हैं,विकास हैं । इसी प्रकार आरम्भ कालपें एक जातिके 
अमीबा नामक छोटे छोटे प्राणी थे, उन्हीं का विकास होते 
हुए और अकार-प्रकार बदलते-बदलते मेढक, सर्प, पत्नी, 
शशक, कुत्ता, घोड़ा, बन्दर एवं मलुष्यों का विकास 
हुआ है | 


उत्तररच--“पूर्व को भद्दी साइकल-सोटरो' से 
आज की सुवरी हुई साइकल-मोटरो का विकास हुआ”-- 


>> 
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ठीक है । परन्तु यह तो नहीं कहा जा सकता कि [बकरी भद्द 
मोटरों से सुधरते-सुधरते आज्ञ के रेल, वायुवान ओर 
अखुबमो' का विकास हुआ है | मोटरें सुधरेंगी, तो मोटरें 
ही रहेंगी, साइकिलें सुत्ररंगी, तो साइिलें ही रहेंगी । 
सुधर करके मोटरें.साइकिले तोप-वन्दूक एवं रेल नहीं हो 
जायेगी । इसी प्रकार अमीबा का विकास होकर अमीबा 
ही रहेगी, सेढक, बन्दर सुधर करके सेढक, बन्दर हो. 
रहेंगे । वे हाथी, वेल्ल या मनुष्य नहीं हो जायँगे । 

वास्तविक बात तो यह है कि मोटर आदि यन्त्र सोच: 
विचार कर मनुष्य बनाता है ओर उसमें अपनी भूलों को 
उत्तरोत्तर सुधारते हुए ओर ज्ञान बढ़ाते हुए भदिष्पर में 
अच्छा बनने लगता है । परन्तु उष्मज, अण्डज, पिएडज 
ओर मलुष्प--इन चारों खानियों की उत्पत्ति-क्षय तो जीवो 
छे कर्म वासनाओं के अनुसार प्रवाह रूप अनादि है । 
इन खानियों के शरीरों का सुधार या विकास नहीं होता ।. 
जैसा आज है. वेसा करोड़ों-अरबों युगों एवं अनादि कात्र 
से था ओर भविष्य में अनन्त काल तक रहेगा । 

पहले की भद्दी मोटर-साइकिलों से आज की विकसित 
सोटर-साइदिलें सुन्दर एवं टिकाऊ होती हैं। विकास- 
वादियों के मतानुसार कच्छप, सपे के विकास से कबूतर 
आदि पच्ी हुए और पक्षियों के विकास से शशक,कुत्ता,. 
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घोड़ा, बन्दर एवं मनुष्य हुए। कहा जाता दै आयु-- 
शादियों के मरालुसार कच्छप डेड सो वर्ष ओर खरूपं 
एक सौ बीस वर्ष जीता है। परन्तु कच्छप और सर्प से 
विकसित कबूतर आठ हो वर्ष, कुता चोदह वर्ष, घोड़ा 
बत्तिस बर्ष, बन्दर इक्फीस बर्ष एबं मनुष्य.सो वर्ष जीता 
है | डेढ़ सो और एकलो बी बर्ष जीने दग कच्छप-सपे 
से जब कयूतर, शशक, छुता आदि का विकास हुआ, तब 
कबूउर, शराक आदि को उतरोत्तर दो सो, ढाई सो, तीन 
सौ एवं चार सो वर्ष जीने चाहिये तथा मडुष्य को कम-से- 
कम पाँच-छः सो वर्ष जीना चाहिये। परन्तु कच्छप सर्प 
की अनेक पीढ़ियों के विकसित रूप होते हुए भी, सडुष्य 
कटडप-सर्य से कप जोता है । फिर विकास में अल्पायु 
होना चाहिये या दीर्घायु ९ 
उत्तम टिकाऊ नयी मोटर-साइकिले बन जाने पर भद्दी, 
दुर्बल साइकिल सोटरें नदीं बनतीं । परन्तु यहाँ तो उष्मज 
छोटे-छोटे प्राणी अमीवा आदि से सपं, पक्षी, पशु एवं 
मनुष्य उत्तम प्राणियों का उत्तरोत्तर विका हो गया। 
परन्तु पूव पूर्त के छोटे प्राणियों उष्सज आदि का उत्पन्न 
होना बन्द ही नहीं हुआ । मतुष्य की अपेक्षा असंख्य गुणा 
उष्मजादि जीव अधिक हैं। ऐसा क्यों १ इसका उत्तर 
विकासवाद में नहीं है ! 
३२, पूर्वपक्ष __.'परिस्थितिके अनुसार हड़ीदार तथा 
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हड्डी रहित प्राणी हुए ओर परिस्थिति-वश ही स्तन होना, 
पूछ होता तथा दाढ़ी-मूँछ होना प्राणियों में सम्भव 
हुआ | 


उत्तरपल्--जड़ से भिन्न अविनाशी जीवों का 
होना तथा उनका स्वृक्रीय कर्म फ्नों का भोगना, कर्माछुसार 
शरीरों का प्राप्त होना एवं चारों खानियों का विस्तार प्रवाह 
रूप अनादि होना-यह सब जड़ विकासवाद में न निश्चय 
होने से सब बातों में परिस्थिति ही पर जोर देते है । 
अर्थात्‌ परिस्थिति-दश हो गया । परन्तु उतको विवेक 
करना चाहिये कि एक ही परिस्थिति में भाई-बहन होते हैं, 
फिर उनके शरीर-आकार में विभिन्नता क्यों होती है 0 
इसी प्रकार कवूतर-कवूतरी, मयूए- मयूरी, हाथी-हथिनी, 
घोड़ा-घोड़ी एवं सुर्गा-मुगी एकही परिस्थिति भें होते 
हैं। फिर इनके घट-आकार) दाँत, पंख, कलँगी एवं लिंग 
में क्यों भिन्नता हो जाती है ९ अतणएत्र इन विकासवादियों 
का परिस्थितिवाद सर्वदा भ्रमात्मक एवं निराधार है । 


कहते हैं “पहले अमीबा नामक प्राणी में नर-मादा की 
भिन्नता नहीं थी, पीछे हो गयी ।” तो उनसे पूछना है कि 
क्यों हो गयी १ विना नर-मादा की भिन्नता के जब पहले 
काम चल जाता था, तव भेद होने की क्या आवश्यकता 0 
“पहले प्राणियों में स्तन नहीं होते थे, चमगादड से स्तन 
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होता आरम्भ हुआ।” तो जब पहले विना स्तन के व्यव- | 
हार चल जाता था, तत पोछे स्तन की क्या आवश्यकता | 


आ पड़ी ओर मादा के स्तन हुआ तो ठीक हुआ, परन्तु 
नरजाति में स्तन-चिन्ह होने की क्या आवश्यकता ? 


पक्षियों के पश्चात्‌ बन्दरों का विकास मानते हैं, फिर 


बन्द्रों में पंख क्रों नहीं रह गये ? बन्दर एक वृक्ष से 
दूसरे वृक्ष पर कूदा करते हैं, यदि इनके पंख होते, तो ये 
वृक्षों पर उड-उड र बेठनेमें क्या आनन्द का. अनुभव नहीं 
करते ? मनुष्य में भो पंखका न रद्दना विकासत्रादकी बड़ी 
भारी च्रटि है । क्योंकि मडुष्य भी उड़ना चाहता है । बेचारे 
मनुष्य के जव उड़ने के पंख नहीं रहे, तो कृत्रिम वायुयान 
बनाकर उसमें उड़ने को वासना पूर्ण करता है । 

इन्द्रियाँ आवश्यकता के अनुसार होती गयीं--विका स- 
चाद की यह्‌ म.न्यता बिल्कुल त्रुटि पूण है । गर्भस्थ शिशु 
के आँख की क्या आवश्यकता थी, क्योंकि वहाँ तो अन्ध- 
कारहै । इसी प्रकार उके हाथ-पे(-कान आदि होना भो 
निष्प्रयोजन है । 

विक्रासत्रादियों का कहना है “ परिस्थिति के अनुसार 
प्राणियों के रहने में जैस्तो सुविधा पड़ी, बैसे उनके अंगों 
का परिवर्तेन होता गया या पहज्ञी पीढ़ी के अर्जित गुण 
सन्तान में आते गये ।” विचार यह है कि सैकड़ों वर्षा से 
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मुष्य वायुयान बनाता ओर उसमें उड़ता है, फिर क्या 
किसी मनुष्य के शरीर में पंख का चिन्ह तक उगा होगा। 
सहस्रों दर्षा से मुसलमान लोग सुन्नत कराते हैं. फिर 
युसलसान के बच्चे सुन्नत-सहित क्‍यों नहीं पैदा होते ९ 
पता नहीं कितने हजारों-लाखों वर्षों से हिन्दूजन चोटी 
रखते हैं, फिर उनके पैदा होते समत्र गर्भ से ही चोटी 
क्यों नहीं होती ९ लेसाक ने चूहों की पूछे अनेक पीढ़ियो' 
तक काट-काटकर बिना पूछ के चूहे उत्पन्न करना चाहा 
था, फिर क्यो' नहीं सफल हुए ? देश तथा जलबायु के 
अनुसार प्राशियोंके रूप रंगमें थोड़ा अन्तर होता है, परन्तु 
यह अन्तर अनादि से हो रहा हे । जिस देश में का ले-गोरे 
नाटे-लम्बे आदि जैसे कद के मनुष्य आज होते है, उस 
देश में बेसे सदेव से ही होते आये हे । ऊतः जलवायु ओर 
देश के अन्तर से इतना ही अन्तर होता है। कुछ दींटी 
हाथी नहीं होती, बन्दर ऊंट नहीं होते । 


डार्विन का कहना है कि “सवंत्र-निरन्तर परिबर्तन होता 
है, अतः परिबतंन होकर प्राशी-पदार्थ कुछ के कुछ बन जाते 
हैं।? परन्तु यह विलकुल असत्य है । परिवर्तन श्रमरया- 
दित नहीं है, एक तो सब्र वस्तु भें सर्वत्र सब समय परि- 
वतन भी नहीं होदा । फिर जिसमें, जिस समय परिवर्तन: 
होता है, वहाँ भी मर्यादा पूर्वक ही । वालक के पारत 
होने से वह युवा हो जाता है, यह नहीं कि मनुष्य 
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के बालक का परिवतन होकर ऊंट हो जाता है। मिट्टी के | 
कुछ अंशा में परिवर्तन होने से कंकड़-पत्थर बन जाते हैं, , 
यह्‌ नहीं कि समुद्र का परिवर्तन होकर पेड़ हो जाता है | 
जल का परिवर्तन होकर तरंग, बफ, ओला-पाला बन 
जाते हैं न कि वायुवान,मोटर या रेल ! 


'प्रो० सोल्लस” ने संसार को यह बात बतायी कि मनुष्य 
का विकास हुए वर्तमान समय तक कुल आठ लाख बीस! 
हजार वर्ष हुए। “कीथ” “शिम्पर' 'हेकल? तथा 'डाक्टर 
चर्चे) ने भी इसी वातकों दोइरायी एवं इसी मतपर मोहर 
लगायी । परन्तु जमाना बदला, सि० जान टी० रीड हुए | 
उन्होंने नेवादा में एक साठ लाख वर्ष का पुराना जूते का. 
तल्ला पत्थर के रूप में पाया; तव से विकासवाद की, 
ठुबेल्लता सबके सामने प्रत्यक्ष हो गयी । ४ 


जूता मलुष्य ही पहनता है । जब साठ लाख वर्ष का 
पुराना पत्थर का जूता मिला, तब आठ लाख बीस हजार, 
वर्ष से ही मनुष्य की उत्पत्ति मानना कितना अयुक्त है ९ 


वर्तमान के कुछ बवेज्ञानिकों ने एक नवीन सिद्धान्त 
स्थिर किया है । उनका कहना है कि बन्द्रों से मनुष्या, 
का विकास नहीं हुआ, बल्कि मनुष्यों से बन्द्रों का हुआ। 
ऐसे लोग कहते है. कि पहले मलुष्यो ने ज्ञान-विज्ञान की! 


, बड़ी उन्नति की। अनेक पीढ़ियों तक मस्तिष्क से इतने 


| 
| 
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काम लिये कि उनके मस्तिष्क क्रमशः दुर्बल हो गये और 
बहुत दिन बीतने पर वे सब बुद्धिहीन, असभ्य एवं जंगली 
होते गये । कुळ दिनों में उनमें से कुछ वतमालुष हो गये 
ओर कुछ बन्द्र हो गये । 

यह्‌ भी लाल बुझक्कइ की एक कथा है अर्थात्‌ कल्पना 
की उड़ान हें। इस सिद्धान्त से तो वर्तमान वैज्ञानिकों 
पर पूरा खतरा है। क्योंकि ये भो ज्ञान-विज्ञान की वडी 
उन्नति कर रखे हैं, ये भो मस्तिऽ$ से अधिक कास लेते हैं । 
अतएव कुछ पीढ़ियो में इनका भो बनमानुष तथा बन्दर 
हो जाना अवश्यम्भावी है । 


बिज्ञान के सिद्धान्त-अनुसार चेतन जीत प्रोटोपल्लान्म 
ही है । प्रोटोप्लाज्म में जो शहद को भाँति तरल पदाथ 
भरा है, वह कावंन, हाइड्रोजन, नाइट्रोजन तथा फासफरस 
आदि बारह भोतिकं पदार्थो से बना हे । जो बिलकुल जड़ 
हैँ । ये भोतिक पदार्थ भी इलेक्टोन के कम-विशेष सेल से 
बनते हैं । इलेक्टोन ठुऋड़े-टुकड़े हैं। ऊपर का सरल अर्थ 
यह हुआ कि उपयुक्त सारे पदार्थ जड़ परमाणु से बने हैं । 
अर्थात्‌ जीव प्राकृतिक जड़ परमाणुओं से वना है । 

बिज्ञानियों का मत है कि चेतन पदार्थं दीपक की 
ज्योति अथवा पानी के भवर के सहश यद्यपि नित्य . 
प्रतीत होते हैं । तथापि वह प्रतिक्षण परिवर्तित होने वाल्ला 
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पदार्थ है। चेतन पदार्थ परमाणु से बने हैं । अतः नये-नये 
परमाणु उसमें चिपकते जाते हैं ओर पुराने-पुराने | 
बरमार प्रथक्‌ होते जाते हैं। इस भाँति की धारा सदैव | 
बहती रहती है। इसीलिये ज्ञान ओर चैतन्य का क्रम 
निरन्तर बना रहता है । | 
विज्ञान का सिद्धान्त है कि “कई इलेक्दोनों का समूह्‌ | 
घरमाणु ( एटम ) है। इलेक्ट्रोन आपस में चिपङ्ते नहा. 
प्रत्युत दूर-दूर रहते हैं । जेछे तारे दूर-दूर रहलेहुए एक तार- | 
पिरड एवं सोर-जगत कहलाते हैं। तद्वत्‌ अने $ इल्लेक्ट्रोनों 
का योग परमाणु भी है। इसी परमारु अर्थात्‌ एटम से | 
उपयु क्त कार्वन-हाईड्रोजन आदि बारहों पदार्थों का 
निर्माण होता है; ओर इन बारहों पदार्थों से चेतन बने | 
हैं । उपयुक्त बारहों पदार्थ बदलने वाले होने के नाते उनसे | 
बना चेतन भी परिवतंनशी ल है ।? ऐसा माना है । | 
'वैज्ञानिको' का कहना है क्रि “परंमाणुओ' की चाल / 
प्रति सेकेण्ड एक लाख मील है । विचार करने की वात + 
है कि इस प्रकार वेग पूर्वक चलने बाले परमाणु अपना 
ज्ञान दूसरे ल पर केसे फेकते हुए चलते हो'गे । 
अथातू एक परसाणु से ज्ञान उड़कर दसरे परम शु सें 
किस भाँति जाता होगा ? A माय 


जीव के विषय में विकासवादियों की दो कल्पनायें हैं 


ह} १ 


एक करपना यह है (क “प्रथ्वी पर गिरने वाले तारकाओ'- _ 
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हारा जीवन बीज ( प्रोटोण्लाज्म ) हमारे यहाँ ( प्रथ्वीपर) 
“पहुंचा ।” परन्तु विकासवादियो' को विचार करना चाहिये . 
कि प्रोटोप्लाञ्म में इतना बल है कि तारकाओ - द्वारा 
पृथ्वी पर गिरते तक, उसमें ज्ीवन-चीज़ शेष रह जाय 0 
फिर ऊपर से जीवध-बीज गिरने को भी तो मात्र कल्पना 
ही है। 
विकासवादियो की दूसरी कल्पना यह्‌ है कि “असंख्य 
वर्षों से पहले अडुकूत परिस्थिति पाने से जीअन का एक- 
दस अपने आप प्रादुर्भाव हो गया।” विचारणीय बात 
यह है कि जो गुए-धर्म कारण में न होगा, वह उसके 
काय में केपे आजायगा ? जब चेतन था ही नहीं तब 
एकदम कहाँ से आगया ९ 


“नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः ।” 
(गीता ) 


अर्थात्‌ अपत्य का भाव नहीं होता ओर सत्य का 
अभात्र नहीं होता । 


विज्ञाती स्वयं कहते हैं कि “जीव क्या है ९! हम नहीं 
जानते । यह शुभ लक्षण है कि आधुनिक वेज्ञानिको का 
» इधर ध्यान गया है और वे भी जोव को अजर-असर मानने 
का प्रयास कर रहे हैं । 
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वाष्प-शाक्ति, अणु-शक्ति, विद्य त-शक्ति आदिकी वैज्ञा- 
निको' ने खोज की। नाना यन्त्र, कल-कारखाने जनता को 
दिये । इन्हीं कारणो' से लोंगो के मनमें यह श्रम हो गया 
होगा कि वैज्ञानिक जो कुछ करेगा या कहेगा वह लाभप्रद 
या सत्य रहेगा । इसी विश्वास के आधार पर ईथर से 
प्रह-उपग्रह, सूर्य से प्रथ्वी, बन्दर से मनुष्य आदि निर्माण 
एवं विकास होने का भ्रम लोगो' ने स्वीकार कर लिया 
होगा। 

वैज्ञानिकों ने कल-कारखाने या नाना यन्त्र दिये, 
इससे व्यवहार-क्षेत्र में तो अवश्य लाभ हुआ, परन्छु साथ 
ही हानि भी हो रही है । अधिक हिसा, विलास, अधिक 
नये-नये रोग, उत्तेजना, परस्पर राष्ट्रों में कलह- यह सव 
विज्ञान की देन है । अनेक अस्-शख्रों का निर्माण कर 


मनुष्य अपने निकट संहार को बुला लिया है । एक मलुष्य , 


बहुत पुरुषार्थ करके धन, भोग, खी, भोजन, वस्त्र से सुखी 
हो गया; परन्तु साथ ही तीत्र खङ्ग का निर्माण करके 
उसे अपने गला में भोंक लिया, तो यह उन्नति नहीं कही 
जा सकती । इसी प्रकार अनेक यन्त्र, कला से व्यवहार 
की उन्नति कर ली गयी, परन्तु उन्हीं यन्त्रादिकों का 
दुरुपयोग करके एवं अणुबम ओर परमाणु बसों को 
बनाकर तथा नाना संहारकारक यन्त्र-नि्साण कर मनुष्य 
के सर्वनाश का साधन वना दिया गया ओर नाना भोगः 
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विल्लास एवं हिंसा आदि की सामग्री जुड़ाकर मनुष्य 
को वास्तविक शान्ति से गिरा दिया गया, तो इसको 
उन्नति नहीं कह सकते । क्या हो अच्छा होता कि अधिक 
विषय-विज्ञास हिंसा एवं संहार आदि की सामग्री न 
इकट्टी कर, केवल व्यातरहारिक-उन्नति की ही सामग्री 
इकट्टी की जाती । सूर्य से एथ्बी, बन्दर से मलुष्यादि की 
उत्पत्ति एवं विकास निम्न दृष्टान्तानुस[र अन्ध विश्वास 
से लोग मानते चले जाते हें । 


दृष्टान्त--एक श्रोता को एक परिडत जी कथा सुनाते 
थे । श्रोता बिलकुल मूर्ख था । परन्तु उसे यह विश्वास था 
कि परिडतजी जो बात कहेंगे, सत्य रहेगी । इसी कारण 
पण्डित जी के हर बातों में कहा करता 'सत्यवचन 
महराज' कई दिन ऐसा करते हुए परिडतजी ने सोचा कि 
श्रोता कुछ समकता भी है कि केवल 'सत्य वचन महराज? 
ही कहा करता है । ऐसा विचार कर परीक्षा 
लेने के लिये परिडतजी ने श्रोता से कहा--एक वृक्ष में 
मधु-मक्खियों का एक छत्ता लगा था। श्रोता ने कहा-- 
सत्य वचन महराज । परिडतजी--वे सब सक्थियाँ उडी 
ओर एक बाजार में गयीं । श्रोता--सत्य वचन महराज । 
पण्डितजी--एक बड़ी दुकान पर, गुड़ के एक-एक मन के 
बड़े-बड़े चाक पड़े थे। उन एक-एक चाको' पर एक-एक 
मक्खी बेउगगीं । श्रोता--सत्यवचन महराज । पण्डितजी- 
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पुतः वे एक-एक मक्खियाँ एक-रक्र चाको' को लेकर 
उड़ गयीं । श्रोता--प्तत्य वचन महराज । अत्र तो पणिडत 
जी समळ गपे कि कितनी समझ श्रोता में है । 


उपयुक्त दृष्टान्वानुसार विकासवादियो' तथा वैज्ञानिकों 
ने कहा-सूर्य से टूटकर प्रृथतरी बनी, प्रथ्त्री फटने से 
जितना साग धेस गया, उसका समुद्र बना। जो भाग 
ऊपर उठ गया, उसका पर्वत हो गया। कीड़े मेढक. हो 
गये, भेडक बन्दर हो गये, बन्दर सनष्य हो गये। कुरे- 
सूआए जेते प्राणो घोड़े-हाथी हो गये, इत्यादि । लोग कहने 
लगे-सत्य बवन महराज । इस अविद्या से मुक्त होने 
के लिये पारखी सऱ्तो का. सत्संग करना अत्यन्त 
आवश्यक है । 

' एक गृहस्य भक्त के यहाँ एक महात्मा गये । भक्त का 
एक लड़का कालेज में पढ़ रहा था। लड़के की कापी महा- 
त्मा के हाथ में आगयी । महात्मा ने उसमें देखा तो लिखा 
था कि सूर्य से टूटकर प्रथ्वी बनी, बन्दर से मलुष्प हुए 
इत्यादि । महात्मा ने लड़के से पूछा-क्यों भैया ! तुम ऐसा 
ही मानते हो जैसा कि इसमें लिखा है ? लड़के ने कहा-- 
नहीं गुरुदेव ! मुझे तो आप की कृपा से पूर्ण बोध है झि 
जगत अनादि है ओर चारों खाति की सृष्टियां सी अनादि 
है, बन्दर से सदैव बन्दर होते हैं, मनुष्पादि नहो । महात्मा 
ने कहा- परन्तु तुम्हारी कापीमें तो लिखा है कि सूर्य से पृथवी 


i 
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हुई ओर बन्दर से मनुष्य हुए ( लड़के ने कहा-गुरुजी ! 
यह तो “बन सें बेब।क कचहरी में बाकी” का दृष्टान्त है । 
महात्मा ने कहा-यह क्या ? लड़के ने कह्ा--महाराज ! 
एक सपय को बात है कि लगान वसून करने वाला एक 
तहसी त का कमचारी वव में होकर जा रहा था। इतने में 
उसी क्षेत्र का एक किसान मिल गया जो बदमाश स्वभाव 
का था। उसने उस कर्मचारी से कहा-हमारे लगान की 
चेत्राको रसीद दे-दे। कर्मचारी ने कहा--आप रुपया दे 
दीजिये, तो में आप को वेबाकी रसीद दे दूँ। किसान ने 
कहा--रुपय! नहीं दूँगा, बिना रुपया दिये बेत्राकी रसीद 
दे-दे नहीं तो अभो तुम्हे पीट डालूगा। कर्मचारी ने 
असमय जनऋर वेताक़ी रसीद दे तो दी, परन्तु उस 
रसीद में लिख दिया कि “बन में बेबाक कचहरी में 
बाकी? जब एक सहीनाके पश्चात्‌ तहसील से लगान चुकाने 
के लिये नोटिस आयी, तब अपनी वेत्राकी रसीद लेकर 
किसान तहसील में गया ओर तहसील दारे कहा-सरकार ! 
मैंने तो लगान बेगाक कर दिया है। तद्सोलदार ने उसकी 
रसीद देख! ओर कडा -भाई ! ये बनमें वेबाऊ है न, कच- 
हरी में तो बाकी लिखा है। लाओ, लगान देना पडेगा । 
फिर उस किसान को लगान देना पड़ा । 

यह न्त कहते हुए लड़के मे कहा-शुरुजी ! इसी 
प्रकार आधुनिक अध्यापक लोग केवल लकोर के फकीर 
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होते हैं । स्वयं विवेक तो करते नहीं,जबदंस्ती यही पढ़ाते हैं 
कि सूयं से ट्ट कर प्रथ्वी बनी ओर बन्दरों से मनुष्यों का 
विकास हुआ, इत्यादि । यदि इस बात को वहाँ न माने न 
पढ़े-लिखे, तो परीक्षा में फेल हो जाना पडे इसलिए स्कूल 
रूपी वन में यही कह्‌ या लिख-पढ़ दिया जाता है । परन्तु 
सत्संग रूपी कचहरी में बाकी रखते हैं. अर्थात्‌ सत्संग से 
यह्‌ निश्चय रखते हैं कि सूर्य, चन्द्रादि युत जगत अनादि. 
है ओर मनष्य, पशु, अएडज ओर उष्मज ये चारों खानियाँ 
भी प्रवाह रूप अनादि हैं। ये एक-से-एकं उत्पन्न या 
विकंसित नहीं हुए । जैसा स्रष्टि क्रम आज है,वेसा अनादि 
काल से था ओर अनन्त काल तक ऐसा ही चला जायगा । 
महात्मा जो लड़के को बुद्धिमानी पर बहुत प्रसन्न हुए । 


~ ° 
निष्कर्ष 


एक अदृश्य कारण-कर्ता से जगतू-उत्पत्ति मानने वाले 
वादियों के मतों को यहाँ तक संक्षिप्त रूप से दर्शा कर 
उनका निराकरण भी किया गया। जगतू-उत्पत्ति मानने 
वाले उपयुक्त सर्व सिद्धान्तो के मत एक-से-एक सर्वथा 
विरोधी हैं । किर किस सिद्धान्त को अपनाकर आप किस 
प्रकार जगत्‌-उसत्ति मानेंगे ? जबकि सब को बातें प्रत्यक्ष 
प्रमाण-रहित कल्पित ही हैं । नीचे के दृष्टान्तानुसार जगत- 
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उत्पत्ति मानने वाले सर्व मतों का त्याग करना ही | 
विवेकियो" का कर्तव्य है । 

इष्टान्त--जगेसर ने दीनदयाल के ऊपर जालसाजी 
दीवानी की, कि “दीनदयाल को २५०० ) पचीस सो रुपये 
मैंने विसा दस्तावेज एवं बिना लिखा-पढ़ी के केवल विश्वास 
पर कर्ज दिया था। समय पर रुपये साँगने पर चे कहते 
हे कि मैंने आप से कभी रुपये नहीं लिया है। अतः दे 
हमारे रुपये का गबन करना चाहते हैं । सरकार से निवेदन 
है कि इसका उचित जाँच-पड़ताल करके हमारे रुपये 
दीनदयाल से वसूल करा दिये जाय ।? 


यह्‌ मुकदमा चालू हुआ, बयान में न्यायाधीश ने जगेसर 
से पूा-तुम कितने रुपये, कब, किसके सामने, कितने 
समय दीनदयाल को दिये थे ९ जगेसर ने कंहा--गतवर्ष 
माघ पूर्णमासी प्रातःकाल द बजे चार आदमभियों के 
सामने अपने घर पर पच्चीस सो रुपये दीनदयाल को मैंने 
दिया । न्यायाधीश ने कहा -आगे तारीख पर उन चारो' 
गवाहो' को उपस्थित करो कि जिनके सामने तुमने रुपये 
दिये हैं । दूसरी तारीख पर उनको जगेसर ने लाया । एक 
गवाह से न्यायाधीश ने पूछा-जगेसर ने कब, किस समय, 
किसके सामने, क्या वस्तु दीनदयाल को दिया ? गवाह 
ने कहा-सरझार ! गतवष माघ अमावस्या के दिन १४. 
बजे ५ आइमियो' के सामने बीस सो रुपये जगेसर रे, 
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दीनदयाल को दिये थे--में जानता हूँ। दीनदयाल का 
चवकीत--क्या गांव के बाहर बाग में जाकर रुपये दिये थे 
च ? गवाह--हाँ-हाँ हुजूर ! बाग ही में दिये थे। न्याया- 
'घीश ने दूसने गवाह को बुलाया ओर वही बात पूछा । 
दुसरे गत्राह ने कहा--हुजूर | गतवर्ष माघ कृष्णपं दसी के 
दिन छः बजे सायंकाल को जगेसर ने दोनदयाल कों 
बचीप सो रुपये दिये थे। दीनदयाल का वक्ील--रपे 
सत्ताइस सो थे न ? गवाह--हाँहाँ हुजूर ! मैं भूल गया 
था । वकील--र्पये तो गाँव के स्कूल में दिये गये थे, वहाँ 
पचीसो' आदमी थे न? गबाह--हाँ सरकार ! रुपये देते 
समय पचीसो' आदमी थे ओर स्कूल में ही दिये गये थे। 
न्यायाधीश ने तीसरे गवाह को बुलाया ओर बह! वात 
डससे भी पूछा । गवाह ने कहा--गतवष पोषशुक वर्गमा 
को तीन बजे दिन में दो आदमिप्रो' के सामने चोवीस सो 
रुपये जगे्षर ने दीनदयाल की दिये । न्यायात्रीरा ने इसी 
प्रकार चोथे गवाह से पूछा । चोथे गवाह ने कहा--हुजू र | 
मैंने छुना है कि ३-४ वर्षं हो गये, जगेउर ने दीनदराल 
को रुपये दिपे हैँ। पएन्तु कितने दिये, कहाँ पर दिये, 
कितने मनुष्यो' के सामने दिये ? यह में नहीं जानता । 
न्यायाधोश ने इव मुकदमा को जालल!'जी समम कर 
खारिज कर दिव्रा। जगलर अपना मुकदमा खारिज सुन- 
वर दोड़ा-दोड़ा न्यायाधोश के पास आया ओर कहा-- 
हुजूर! हमारा मुकदमा क्यो' खारिज किया गया ९ 
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न्यायाधीश ने कहा- तुम्हारा कथन ओर तुम्हारे चारों 
गवाहो' के कथन परस्पर विरोबी हें । तुम्हारा एक गवाह 
कह्‌ रहा था कि २५००) नहीं २७००) दिये थे । जगेप्तर-- 
हा हॉ हुजूर! दरख्वास्त देते समय मैं भूल गया था, 
रुपये २७००) ही थे। न्यायाधीश ने कह!--तुग्हारे अन्य 
गवाहो में से कोई २४००) बतलाता है कोई २०००) फिर 
कौत बात सत्य सानी जाय ? जगेपघर--हुजूर ! इस समय 
मेरा दिसाग ठीक नहीं है, मेरा मुकदमा कायम रखा 
जाय । तबिप्रत ठीक होने पर में पुनः ठीक-ठीक बयान 

दूँगा और प्रासाणिक गवाहो' को लाकर उपस्थित करू गा ) 
न्यायाधीश ने कहा--तुस अधिक बात करोगे, तो तुम्हारे 
ऊपर उल्टा मुकदमा चलाया जायगा। तुम बड़े जालसाज, 
बेईमाल आदमी दिखते हो। अतएव य सा झूठा 
समभकर मैं अपने न्यायालय से खारिज करता 


जगेसर ओर उनके गबाहों के बयान एक समान त 
ठहरने से मुकदमा झूठा समम कर न्यायाधीश ने जैसे 


, खारिज कर दिया । वेसे जगत-उत्पत्ति के विषयसे अदृश्य 


कारए-कर्ताओं के नाना मतों की बिरोधी करुपनाओ' को 
सुनकर जगत-उत्पत्ति विषयक मुकदमा को पारखी -निबेकौ 
संत रूप न्यायाधीश खारिज कर देते है । 


श्रति-स्मृति में भिन्न-भिन्न प्रकार सृष्टि होना माना 
है । ऐतरेय उपनिपदू फे मत से बिना कोई सुव्यवस्था के 
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ईश्वर ने जगत बना दिया । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के मत से 
प्रथम आकाश उत्पन्न हुआ फिर अग्नि आदि । छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ के मत से प्रथम तेज ( अग्नि ) उत्पन्न हुआ।, 
प्रश्‍न उपनिषद्‌ के मत से प्रथम प्राण की उत्पत्ति हुई। 
मीमांसा में कर्म, वेशेषिक-न्याय में परमाणु, योग-सांख्य 
में प्रधान , वेदान्त में ब्रह्म से जगत-उत्पत्ति साना हे. । 
विष्णु पुराण बाले विष्णु से, शिंग पुराण वाले शिव से, 
देवी पुराण बाले देवी से, ब्रह्मवेंदरत वाले श्री ऋष्ण से, 
अनुराग सागर वाले सत्यपुरुष-कूमादि से, राधा-स्वामी 
अत वाले, राधाश्वामी धाम से, विक्रास-वादियों ने ईथर 
या नीहारिकाओं से,सूयं,प्रथ्जी,चन्द्रादिकी सषि मानी है । 
पारसी लोग दिव्य शक्ति सम्पन्न 'अहरुमञ्द' से, यहूदी- 
ईसाई ओर मुसलमान ईश्वर द्वार शून्य (अर्वतसान) से, 
चीनी देवी शक्तित्राले 'पां०्कु' से;ईजिप्सियन 'क्षनुम' (टा? 
या'थोथा? की प्रेरणा -द्वारा अण्डे ले;फिनीसियन छः पंखताले 
देवता से; वेत्रीलोनियन अर्ध-सर्प ओर अर्थ-अश्वदेह वाले 
एक विशिष्ट देवता से; आफ्रीका वाले पतंग से; आस्टे- 
लिया वाले 'पण्डुजिल? नामक पक्षी से तथा अमेरिका वाले 
पत्ती -द्वारा अण्डे से एवं पलेनेशियन पाप! नामक 
जल-देवता से सृष्टि उत्पन्न होना मानते हैँ । इससे ओर 
अधिक अज्ञात कितने सिद्धान्त जगत-उत्पत्ति विषयक हैं । 
फिर किसको सत्य ओर किसको कूठा मानेंगे १ 

विशेषज्ञ “विलिस? ने अपनो पुस्तक में डारविन के 


बाण 
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निर्वा दनवाद्‌ (जीवन संघपमें अल्पशक्तिवाले जीवोंका नाशा 
होकर समर्थशाली का ही रह जाना ) की कड़ी आलो चना 
की है। डी ब्रीज' ने अपना सिन्त विचार प्रस्तुत किया 
है । 'सैन्डल' ( आस्ट्रेलिया के एक सठवासी ) ने अपना 
अलग ही राग अलापा है । रूस-निवासी 'लाइसेन्को? 
ने भेन्डल' आदि का ककश खण्डन किया है । 

एक विद्वान का कथन हे--“थेलीज, अन।क्समण्डर, 
अताक्समेनिस, पिथागोरस, जेनोफेन्स, हिराक्लिटस, 
अनाक्सगोरस, डेमोक्रेटस, सोफिस्ट, उसेलस, साक्रेटिस, 
प्लोटो, अरिस्टाटल, एपिक्यूरस, डाल्टन, डार्विन, ह्वेल, 
हाकलले आदि दिग्गज पश्चिमी दार्शनिक पणिडतों की भी 
सृष्टि कोमल कमनीय तथा कठिन ककस कल्पना जल्पनायें 
हें। कोई जल से सृष्टि मानता है तो कोई परमाणु से । 
कोई विवतंवादी है तो कोई शून्यवादी । कोई विज्ञानवादी 
है तो कोई विकासत्रादी । कितने ही 'अन्ञेय' कहकर पीछा 
छुडाते हैं ओर कितने ही इसे अनावश्यक कहकर सन्तोष 
कर लेते हैँ ॥? 

ईशाइयों के मत से प्रथ्वीकी आयु सात हजार वर्ष की 
है। पदार्थ विज्ञानियों के मत से चालीस लाख वर्ष की 
है । भू गभ विद्या के पणिउतों के अनुसार दश करोड़ वर्ष 
है। रेडियम के अनुसार उसकी किरणों से बने तत्त्वों के 
गणित पर प्रथ्वी की आयु सात अरव वर्ष है । कोई चार 
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सौ करोड़ वर्ष बतलाते हैं। भारतीय दर्शन के अनुसार 
पृथ्वी को उत्पत्ति हुए करीब दो अरब वर्ष हुए होंगे । 
विज्ञानी जन सूर्यकी आयु चालीस खर वर्ष की मानते हैं । 

जगन्‌-उत्पत्ति के विषय में सव लोगों के मत कल्पित, 
युक्ति-प्रमाण से रहित एवं सन गढ्न्त सात्र हैं। जिसके 
सनमें जो आया है, वह उसी प्रकार लिख या कह डाला 
है। अतएव जिवेरी-पारलो सन्त रूपी न्यायाधीश जगत्‌- 
उत्पत्ति विषयक इन्द्रात्मक सुकरसाहो खारिज कर देते है. 
ओर जैसे जगत्‌ उत्पति-प्रलय-रद्दित अनादि और अनन्त 
है, देसे निरूपण करते हैं । 


वांधे समश 








जगन्मीमांसा 
उत्तरांध 


महासनस्वी प्रातःस्मरणीय सद्गुरु श्री कबीर साहेब 
निर्णय ओर विवेक का आधार लिये हैं, बे किसी ग्रन्थ एवं 
मनुष्य का पक्ष न लेकरसत्यनिणंय-द्वारा ही यथार्थ सिद्धान्त 
स्थिर किये हें. '। इस पर यह कहा जा सकता है कि 
निर्णय का क्या स्वरूप है ? तक की तो कहीं स्थिरता 
नहीं है । इसके उत्तर | में यह ,सममझता चाहिये कि जो 
प्रत्यक्ष सृष्टि-क्रम के विरुद्ध हो,उसे कल्पित मानना चाहिये, 
ओर जो प्रत्यक्ष सष्टि-क्रम के अनुसार हो, उसे सत्य 





१-सम्पर्ण जगत की उत्पत्ति मानने वालों से सद्गुरु श्री 
कबीर साहेब का पडना है कि 
“«तहिया होते पवन नहिं पानी | तहिया सृष्टि कौन उत्पानी । 


[ बीजक | 
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मानना चाहिये; यही निर्णय का स्वरूप है। जव आज | 
बिना माता-पिता के मनुष्य की उत्पत्ति नहीं दिखती, तब |, 
कैसे मान लिया जाय कि पहले बिना माता-पिता के केबल | 
शन्यसे या बन्दर आदि से मनुष्य हुए होंगे निराकार-शून्य | 
से जब आज किसी नये जगत की उत्पत्ति होते नहीं 
दिखती एवं पूवर्व में भी कभी कोई नहीं देखा, तब | 
कैसे मान लिया जाय कि शून्य से जगत्‌ हुआ है । जब - 





सृष्टि के आदि में जब पवन-पानी आदि नहीं थे तब किसने, 
कहाँ से, क्या लाकर सृष्टि बना दिया ? ) | 
अविगति की गतिका कहो, जाके गाँव न ठाँव। | 
गुण बिहूना पेखना, का कहि लीजै नाँव॥ | 
'[ बीजक || 
| 


अर्थात्‌- [ सृष्टि-डत्पत्ति विषयक ] श्रज्ञात की बात ज्ञात 
रदश क्या कहते हो? जिसका कोई स्थायित्व नहीं। धम -शुण | 
रहित निराकार, कल्पित कारण-कर्ता की ओर क्या इष्टि लगाये 
हो, जिस कल्पित कारण-कर्ता का नाम देते हो, उसकी परिभाषा 
क्या है ? 


कबीर दुनिया न हती, तब रह्यो एक भगवान । 
जिन यह देखा नजर भरि, सो रह्यो कोन मकान । र 
( कबीर परिचय ) 
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उत्पतत्त-प्रलय-रहित जगतू नित्य दिखता है, तव इसको 
` उत्पत्ति प्रत्रप्न माने विना क्यों नहीं शान्ति मिळती ? 


वचार करना चाहिये, कोई शून्य निराकार कारण- 
कता किसको उत्पन्न करता है ९ सूयं, चन्द्र, तारागण 
एवं प्रथ्वी-सएडल तथा प्रथ्भी, जल, तेज, वायु-ये सब 
, तो नित्य चने ही हैं। इनके बनाने वाले की कल्पना करना 
आवश्यक नहीं ओर वादल, वर्षा, छः ऋतु, बीज, वृक्ष 
वनस्पति, कंकड़, पत्थर, अनेक धातु एवं नाचा प्रकार की 
इ-सष्टियाँ--प्थ्बी, जल, तेज तथा वायु इन चार जड़ 
तत्त्वा के गुण-धर्मादि से एवं त्रह्माण्डों को स्वाभाविक 
क्रियाओं से अपने आप होती ही रहती हैं और सनुष्य 
पशु, अण्डज, उष्मज--चारों खानियों की सृष्टियाँ अवि- 
नाशी जीवों के कमं-वासना-त्रश होती रहती हे, यह 
सबको प्रत्यक्ष है। अतएव इस जड़-चेतनमय सृष्टि की 
उत्पत्ति के लिये किसी निराकार-साकार कर्ता-कारण की 
: कल्पना आवश्यक ही नहीं है । 


| 
! 


| ईश्वर-विचार । 


| यदि कहिये जगत्‌ की सृष्टि के सब काम नियमित 
देखे जाते हैं । जैसे छः ऋतु, दिन-रात का होना आदि । 
(अतएव इनका नियमन करने वाला कोई कर्ता अवश्य है 

क्योंकि जड़ में नियम पुर्वक काम करने का कहाँ ज्ञान 
{ 
| 
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है १ ठो यह मानना ठीक नहीं । क्योंकि कर्ता त्रह्म-ईश्वरादि 
जो पूर्वपक्षी ने माना है, वह निराकार माना है ओर 
निराकार ईश्वर तथा साकार जड़ तत्त्वों का सम्बन्ध होना 
युक्ति से तथा पूर्वोक्त वेदान्त के प्रभाण से असिद्ध हे 
चुका हे. । | 

फिर निराकार ईश्वर साकार जडतत्त्व एवं जड़-बद्या 
एडो' को कैसे नियम पूर्वक चल्ला सकता है. १ यदि कता 
को साकार सान लिया ज्ञाय/)तो एकदेशी मानना पड़ेगा 
और एकदेशी कर्ता भो सम्पूणं ब्रह्माएडो' एवं जड त्वो 
को नियम पूर्वक नहीं चल सकता। यदि कहिये जैसे 
राज्ञा एक स्थान पर रहकर देश भर के मनुष्यों को नियर 
पूर्वक चलाता है, वैसे कर्ता-इश्बर भी एक देश में रहका 
सूर्य, चन्द्र अनन्त तारागण एवं प्रथ्वी आदि को चलाता है 
तो यह कहना भी ठीक नहीं होगा । क्योंकि मतुष्य चेतन 
होने से राजा के कानून एवं आज्ञा को मानक ठीक-ठोक 
चलते हैं परन्तु तच्त्र एवं ब्रह्माएड जड़ होने से ईश्वर की 
आज्ञा तथा नियम को तो जान-मान नहीं सकते | अतए 
साकार ईश्वर-द्वाए भो जगत्‌ का नियनत्र ( शासन | 
सानना अयुक्त-कथन है । ६ -| 

जड़स्ष्टि के सब काम नियम पूर्वक ही हैं, ऐसी ब 
बात नहीं है । जल के बिना खेरी नष्ट होने लारी है, परतु 
जल-वृष्टि नहीं होती या इतनी जल-वृष्टि हो जाती है. 





नजक 
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खेती की सहान हानि हो जाती हे। तत्त्वों में ठीक योग्यता 
रहने से उत्तम जल की वृष्टि ओर शीत-धूप आदि की 
सामान्यता रहती है । तत्वों की अयोग्यता हो जाने से 
षा, शीत, धूप आदि में बिषसता हो जाती है। तत्त्व 
तो जड़ हैं, उन्हें क्या ज्ञान है कि हमारे द्वारा किसी को 
कष्ट हो रहा है या सुख हो रहा है। अतएव सृष्टि के 
सब व्यवहार नियमित भी नहीं है । 


जड़ तत्त्वों में नियम न हों, यह भी बात नहीं है, कया 
जल में उष्ण एवं प्रकाश धर्म आ सकते हैं, क्या अग्नि 
से कभी बफ की उत्पत्ति हो सकती है ( क्या कभी सूर्य 
प्रकाश को त्याग सकता दै, क्या कभी बायु कोमलता 
त्याग सकता हे ( कदापि नहीं । यहु तत्वों के अटल 
नियम ही तो हैं । अतएब अनादि चार अड्तस्वों में तथा 
अनादि सूर्य चन्द्रादि एवं एथ्बी सण्डल आदिसें धर्म, गुण 
क्रियादि स्वाभाविक होने से छः ऋतु, दिन-रात आदि 
नियमित होते रहते हे, ओर जड़ तत्वों की अयोग्यता 
होने से तथा उनमें चेतना न होने से एबं दावि-लाभ के 
ज्ञान से रहित होने स वर्षा, शीत, धूपादि में अनियभं 
भी हो जाता है । 


८१% 


“इश्दर पानी भर के गिराता नहीं है। 
जड़ भी हुकुम को बज्ञाता नहीँ है॥ 
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नफा ओर नुकसान का है न ज्ञाता । 
कहीं सूख जाता कहीं बाढ आता ॥? 
( न्याचनामा ) 
“जब तक शारीर में जीव है, तत्र तक शरीर स्थिर है, 
ओर तभी तक उसको सत्र नस-नाड़ियाँ चलती हैं, रक्त | 
का संचार होता दै तथा शरीर की सभी व्यवस्थाये ठीक 
हैं। उसके निकल जाने पर शारीर नष्ट हो जाता हे । इसी |. 
प्रकार इस विश्व में यदि ईश्वर या ब्रह्म व्याप्त न हो, तो 
वायु ओर जल का बहना, अग्नि का प्रकाशता, प्रथवी का 
विविध वस्तुओं का उत्पन्न करता, तथा धारण करना, 
सूर्य, चन्द्र, तारादिकों का परिभ्रमण करना, छः ऋतु होना 
आदि--सम्भव ही न हो । 
उपर्युक्त तक में कोई सार नहीं है । पहली बात तो 
जड़-चेतन का ठीक भेद न जानने से ऐसी शांका होती है । 
जब्र यह्‌ जान लिया जायगा कि चेतन में जैसे चेतन्य गुण- 
धर्म हैं. उसी प्रकार जड़ में उसके गुण-बर्म हैं, तब जगत 
की स्वतः स्थिति समझने में आजायगी । 

- जीव देह धारण करता है, उसको चलाता है ओर एक 
दिन उसके निकल जागे से. देह नहीं चलती बह नट्ट हो 
जाती है.। यह घटना जगत ओर ईश्‍वर के विषय में नहीं 
देखा जाता। अर्थात्‌ ईश्वर संधार को धारण करके उपे 
` चलाता हो, ओर उससे निकल जाता हो, तब जगत मिट 
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जाता हो, यह बात न प्रत्यक्ष सिद्ध होती है, न विवेक से। 
इसके अतरिक्त जीव तो अल्पज्ञता-बश कर्म करके ओर उसकी 
वासनाओं के अधीन होकर देहोपाथि को धारण करता 
है, परन्तु सर्वज्ञ-सर्ब शक्तिमान ईश्वर किस लिये संसार को 
धारण करता है। वह कौन से कर्मफल-भोग केः लिये 
इतने बडे प्रपंच में जकड़ा पड़ा है । 

ईश्वर सर्वत्र व्याप्त है तब तो वह कहीँ आ-जा सकता 
नहीं । जीव के देह से निकल जाने के समान ईश्वर को 
संसार से निकल कर प्रथक्‌ जाने को सन्वि ही नहीं है, 
फिर तो जगत का कभी प्रलय होना ही नहीं चाहिये । 
जीव के विद्यमान रहते तक जब शरीर का नाश नहीं 
होता, तब ईश्वर के सर्वत्र विद्यमान रहने पर भी जगत का 
प्रलय केसे हो सकता है! जब प्रलय नहीं हो सकता, 
तब उत्पत्ति मानना केवल भ्रम ही है । उत्पत्ति वाली 
बस्तु का ही प्रलय होता है ओर प्रलय वाली वस्तु की ही 
उत्पत्ति होती है । 

पहला प्रश्‍न तो यह है कि ईश्वर संसार बनाने के बखेडे 
भ॑ पड़ा ही क्यों ? जीवों के हित के लिये नहीं कह सकते । 
क्योंकि इस सृष्टि में पड़कर जीवों का कोई हित नहीं है । 
दुःखों से सवंत्र त्राहि-त्राहि सचा हे। शास्र भी संसार को 
'दुःच्वालयभ्‌? हो कहते हैं । संसार से सर्वथा मोक्ष पाने 
के लिये ही सर्व ज्ञानियों का प्रयास ओर उपदेश है 
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पहले गड्ढा बनाकर उसमें बच्चों को डाल दिया जाय, 
फिर रस्सी डाल कर उन्हें निकाला जाय, यह कोई बुद्धि- 
मानो नहीं । इसी प्रकार पहले जरत-गड्ढा! को बनाकर 
उसमें सब जीवों को डालना ओर पुनः वेद, बाइबिल्ल एवं 
कुरान रूपी रस्सी को पकड़ा कर उन्हें निकालने का प्रयत्न 
करना, यह विवेक का द्योतक नहीं हे । 


जीवों के कर्मफल भोग के लिये जगत बनाया--यह 
कहना भी समीचीन नहीं। जब जगत था हो नहीं तब, 
जीव के शरीर ओर कर्म करने के साधन एवं प्रयोजन ही 
कहाँ थे । जब जीव के पास कोई शुभाशुभ कर्म ही नहीं थे, 
तब उन्हें फल्न देने का प्रसंग केसे आसकता है ९ 


यदि इस सरष्टि के पहले भी कभी सषि थी, उसमें किये 
हुए जीवों के कमो के फल, भोग से अवशेष थे, उसी को 
सोगाने के लिये यह जगत रचा, तो पहले वाली ही सृष्टि 
क्यों बनायी थी ? यदि सृष्टि प्रवाह रूप अनादि है, तो 
क्या उसका ओर-छोर इश्वर भी नहीं जानता ? पानी के 
बहने के समान क्या ईश्वर भी अनिश्चित दिशा में 
बहता चला जाता है । क्या उसका कोई उद्देश्य 
नहीं रहता ९ 

पूणकाम ईश्वर के साथ इतने बड़े सृष्टि-प्रपंच की 
संगति वैठ नहीं सकती । जब वह पूर्णकाम है, फिर प्रपंच 
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क्यों रचता है, १ सृष्टि सें जीवों का किंचित भी हित नहीं 
है, यह विवेक से देख लिया गया है । 


“यदि ईश्वर जगत न वनाथे, तो उलके गुणोंका विकास 
कहाँ हो, उसे कोन जाने ! अतएव अपनी कारीगरी दिखा 
कर लोगों को चकित करने के लिये, लोगों से अपनी ढपा- 
सना करवा कर उनको स्वर्ग या मुक्ति देने के लिये ओर 
अपने गुणों का प्रदर्शन करने के लिये ईश्‍वर सृष्टि रचता 
है? इस युक्ति में कोई बल नहीं हे। उसके गुणां का प्रदर्शत 
न हो,उसे कोई न जाने,तो उसकी कया हानि होगी १ कीचड़ 
लगाकर फिर धोया कोई बुद्धिसानी नहीं। सदर जीवो झो 
स्रृष्टि रूपी दुःख देखकर फिर पिछे से अपनी उपासना 
करवा कर उनको सुख देना यह कोई बुद्धिमानी एवं पूणु 
काम पुरुष के लक्षण नहीं । 


“शा कहते हैं “लोकवत्तु लीला केवल्यम' जैसे लोक में 
देखा जाता है कि राजा को पहाड़ पर जने का कोई प्रयो 
जन नहीं, वह केवल लीला के लिये जाता है । इसी प्रकार 
यद्यपि सृष्टि रचने में शश्वर का कोई प्रयोजन नहीं, परन्तु 
वह केवल लीला के लिये रचता है |? यह युक्ति भी 
सर्वथा निर्वल हे । क्योंकि लीला वह करता है, जो 
असन्तुष्ट हो । जिसका समय न कटवा हो, वह अपने मन 
को बहलाने के लिये लीला करता है । पूर्णकाम पुरुष लीला 
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नहीं करता । और बह लीला केसी जिसमें सबकी ठुदेशा 
हो । “चिड़िया का जी जाय,लड़कों का खिलौना । सृष्टि में 
पड़ कर सब॒जीव तो दुःखों में भूने जाते है, ओर उसे 
लीला सूमी है । 

यदि ईश्वर की सत्ता है और वह सर्वज्ञ, स वंशक्तिमान 
एवं दयालु भी दै; ओर वही जगत बनाया है, तो उसको 
जगत ऐसा बनाना चाहिये था जो सवत्र सुख ओर सुबुद्धि 
से पूर्ण होता। यह नहीं कह सकते कि केवल सुख-ही- 
सुख पाने से सब जीव प्रमादी हो जाते । जब ईश्वर सवत्र, 
सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान है, तब वह ऐसी प्रेरणा करता 
कि जीव में कुबुद्धि होती ही नहीं । 


किसी की कारीगरी की तभी प्रशंसा होती है, जब 
उससे लोगों का हित हो । इस सृष्टि से तो किसी का हित 
नहीं दिखता, सब जीव दुःख मेल रहे हैं । शान एक स्वर 
से सृष्टि को दुःख रूप पुकार रहे हैं। प्रमादी के लिये 
संसार में केवल सुख है, साधारण मनुष्य के लिये सुख- 
दुःख दोनों हैं; परन्तु विवेकवान के लिये सृष्टि केबल दुःखो 
से ही पूणं है । 'सर्वमेत्र दुःखम्‌ विवेकिनः’ ( योगदर्शन ) 

दुःख न हो, तो सुख का महत्त्व ही क्या ? प्यास न 
लगे तो पानी में मिठास ही नहीं प्रतीत होगी--यह तरक 
भीव्यर्थं है । रोग बता-वनाकर दुःखदिया जाय,फिर दवाई 
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करके सुख दिया जाय यह कोन बुद्धिमानी है ? यदि रोग 
न हो तो नीरोग होने का सुख कहाँ मिले-क्था यह तक 
विवेक-सम्मत हो सकता है ? कोन रोग बना कर उससे 
नीरोग्यता का सुख चाहेगा ९ 


लोग ईश्वर को सृष्टि का उत्पत्ति, पालन एवं संसार- 
कर्ता सिद्ध करते हैं । परन्तु विवेक से यह वात ठीक नहीं 
जँचती । क्योंकि उदाहरणस्वरूप नर-मादा तथा योग्य 
भूमिका आदि की योग्यता करके हिंसकी मांसाहारी मनुष्य 
बकरी, सुगी, सुअर तथा मछली आदि की सष्टि-वृद्धि 
करते हैँ । फिर उनका पालन करते ओर पुनः अपनी जीविक 
तथा पेट के स्वार्थ-वश उन प्राणियों का संहार करते, अर्थात्‌ 
मार कर खाते हैं । 

ईश्वर--जो संसार का उत्पत्ति-पालन-संहारकता हे 
उसमें उसका क्या हेतु है ? क्योंकि बह तो पूर्णकाम है 
फिर निष्प्रयोजन ही,बह यह निदंयता का काय क्यों करता 
हे ? यदि उत्पत्ति-पालन-संहार का कार्य न करके, सब 
जीवों को ईश्वर मुक्त कर दे, तो उसकी क्या हानि हो 
जाय ९ 

ईश्वर जब सर्वत्र व्यापक दे, तब सब जगह है । सब 
जगह होने से, सवकी भलाई-बुराई देखता है । वह सबके 
पाप-दोषों को जानता है, क्योंकि वह सववज्ञ भी है। फिर 


१७० जयम्मीसांक्षा 


वह्‌ जीबो' को पाप कर्मा के करने से रोकता क्यो नहीं ९ 
यदि कहिये पाप करते समय जो सत में सय होता है, 
दही ईश्वर की ओर से रोकना है; तो यह तो आप की 
केवल झन्यता दै । सच बात तो यह हे कि मजुष्य के हृदय 
में शुम ओर अशुभ--दो प्रकार के संस्कार होते हैं, वे 
अपने ही बताये रहते हैं। अशुभ-संस्कार पाप करने फे 
लिये प्रेरणा करते हैं, ओर शुभ संस्कार पापकमों से भय 
उत्पन्न कराफे पुण्यको की ओर प्ररते हैं। 'झूलाबेग 
न्याय? शुभाशुभ-संस्कार अपने ही बनाये कूक हैं। 

पापकर्सों के करने में जो भय उत्पन्न होता है उसे यदि 
ईश्वर की ही प्रेरणा मान ले, तो उघ प्रेरणा के अनुसार 
पापकर्पों से जीव रुकेता क्‍यों नहीं १ ईश्वर को तो सर्च- 
शक्तिमान सिद्ध करते हैं, फिए बलपूर्वक जीवों को क्यों 
नहीं पाप से रोकता ९ 


बुरे कमं से वजता क्यों नहीं है? 
न साने तो फिर गर्जता क्यों नहीं हे! 
बुरे कर्म से रोक सकता नहीं है। 
कहां दरड दाता जो सोता कहीं है ॥* 
छापने कर्म को सुवारोगे भाई। 
तुम पर जुर्म है न ईश्वर खुदाई ॥ 
( न्यायजामा ) 


एक साधारण बुद्धिमान मलुष्य भी अपने बच्चों को 
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पापकर्मों से बलपूर्वक रोकता है । एक लाधु भी संसार 
के सारे जींवों का हित चाहता है । फिर ईश्वर यदि दयालु, 
सर्वज्ञ, सर्वत्र तथा सर्वशक्तिमान है. तो बह सब जीवों 
की बुद्धि क्यों नहीं शुद्ध कर देता; बको बन्धनों से क्यों 
नहीं छुडा देता १ यदि सबकी बुद्धि शुद्ध करके सब जीवों 
को ईश्वर सोक्ष दे दे; तो उसकी कया हानि हो जायगी ९ 
सर्वशक्तिमान होने से कर तो सकता ही हे। 


यह नहीं कह सकते कि ईश्वर सबको स्वतन्त्र कर 
दिया है. कि जैसा करोगे, बैसा भरोगे।? कया अबोध 
बच्चों को माता-पिता आग, कूर्वा एवं गडडे में गिरने से 
बलपूर्वक बचा।ते नहीं १ पाप कर्म करके अपना ही अहित 
करने वालेजीव क्या अबोध बालकत्रत्‌ नहीं हैं. १ 

हिन्दू कहते हैं इश्वर का बवाया बेद है। मुसलमान 
कहते हैं इश्वर का बनाया छुन दै तथा इंसाई कहते हें 
कि ईश्वर को वाणी बाइबिल है। यदि ईश्वर एक है, तो 
कानून की डायरी भी एक ही होती चाहिये । फिर विरोधी 
ग्रन्थ क्‍यों बनाया ? एक राजा के राज्य में एक हो कानून 
होता है.। यदि कहिये देश-परिस्थरिति के अडुसार बनाया, 
तो यह स्यो नहीं लिख दिया कि भारत के लिए वेद है 
अरब आदि के लिये कुरान है तथा अन्य पश्चिमी देशो” 
के लिये बाइबिल है.। 

फिर इन वेदादि के कानून सर्वत्र चलते भी नहीं । 
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एकदेशी आत्पज्ञ राजा का बनाया कानून तो राज्य भर में 
चले ओर सर्वदेशी, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान ईश्वर का बनाया 
कानून न चले, यह केसे हो सकता है ९ 

ईश्वर का नास लेकर हिन्दू-मुसलमान तथा यहूदी- 
इशाई आपस में लड़ाई करके अनेक वार रक्तपात केरते 
रहते हैं, फिर भी इश्वर आकर नहीं कहदेता कि सें सबका 
मालिक हूँ, तुस लोग आपस में क्यो” लड़ते हो १ 

ईश्वर ओर धर्म के नाम पर कितने ही बार ईशाई, 
यहूदी तथा मुसलमानों को;मुसलमान, हिन्डुओ'" को सहस्नो' 
की संख्या में मोत के घाट पर उतारा है। ऐसो स्थिति में 
ईश्वर क्यो. न आकर सबको बता दिया कि में सबका 
कता एक हूँ; तुम लोग आपस में सउ लड़ो । उसके नाम 
'पर मनुष्य परस्पर कटते रहते हैं, ओर बह वेठा-वेठा 
देखता रहता है । 

इन विचारों से देखा गया कि जब ईश्वर की संत्ता 
ही नहीं सिद्ध होती, तब उसका जगत बनाना मनुष्यों की 
कॅल्पना-ही-कल्पना है । ईश्वर ने मञुष्यो' को नहीं बनाया 
है, प्रत्युत सदुष्यों ने ही अपनी कल्पना से ईश्वर को बना 
रखा है । ईश्वर न सिद्ध होने से यदि जगत अनादि है, 





१--ईशवर के विषय में बहुत से विवेचन करने यहाँ इसलिये 
छोड़ दिये गये हैं कि वे सब परिशिष्ट में डा० श्री सम्पणानन्द्‌ जी 
के प्रमाण में विस्तार से आगये हैं । 
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~ ° हक 
तो जीवों के कम-फल-दाता कोन है ? इस पर एक अन्य 
सन्दर्भ में आगे विचार किया जायया । 


एक द्रव्य से जगत्‌ या त्या की उत्पत्ति. 
मानना समीचीन नहीं । 
झिसी सूकम पदार्थ से स्थूल विराट प्रथ्वी, जल आदि 
नहीं उत्पन्न हो सकते । जैसे एक पाव चावल से हजार 
सन भात नहीं हो सकता । यह मान्यता भो समीचीन 
नहीं कि 'जैसे बट के सूक्ष्म बीज से वृक्ष अरबों गुणा 
अधिक बड़ा हो जाता है, बैसे थर आदि सूक्ष्म पदार्थों 
से चार तत्त्वादि जगत्‌ हो गया, क्योंकि यदि विराट 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु के समूह न हों, तो बीज से बड़ा 
वृक्ष होगा| ही नहीं। वहाँ तो बीज का स्वभाव लेकर 
चार तन्त ही दृद्षाकार होते हैं। 
विराट जगत बनने के लिये पदार्थो' की आवश्यकता 
होनी चाहिये। बिना पदार्थ के विराट जगत्‌ कैसे वन 
गया 0 सदैव कारण बड़ा होता है ओर कार्य छोटा । 
परन्तु पूर्वपक्ञी-दवारा जितने कारण-कर्ता माने गये हैं 
सब शून्य, वचन मात्र हैं ओर जगत प्रत्यक्ष विराट दृश्य- 
मान है। जैसे कोई आकाश से फूल, बालू से घी की 
उत्पत्ति माने, बैसे ही एक अदृश्य कारण-कर्ता से 
पूवेपक्षी जन जगत की उत्पत्ति मानते हैं । 
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कल्पितं प्रधान, प्रकृति एवं महतत्त्तादि से आकाश की 
उत्पत्ति मानना शन्य से शन्य की उत्पत्ति मानना हे । 
सत, रज, तस की साम्यावस्था को प्रधान ओर उसकी 
विकृति-अवस्था को प्रकृति कहते हें । परन्तु सत्‌, रज, 
तभ तों गुण हैं, फिए गुणी-द्रव्य कया है १ गुणी का पता 
ही नहीं, केत्रल गुणां से हो जगत्‌-उत्पत्ति की कल्पना 
करते हैं । आकाश से वायु की उत्पत्ति मानते हें । विचार 
करना चाहिये आकाशा शून्य या पोल मात्र है। न उसमें 
परमाणु हैं न क्रिया, फिए उससे पदार्थ रूप बायु केसे 
उत्पन्न हो सकता है ९ आकाशा-पोल में वायु आदि तत्त्वो 
के परमाणु गमनागमन करते हैं, यह कहना ठीक है । 


यदि अग्नि, वायु का कार्य होता तो अग्नि भी बायु 
रूप होता । वायु कोसल, अदृश्य, स्पर्श शब्द इन दो 
गुणों बाला है; परत्तु अग्नि उष्ण, साधन-द्वारा दृश्य- 
मान्‌ रूप गुण वाला है । फिर वायु का कार्य अग्नि केसे 
साना जा सकता है। वायु के कार्य तो आँधी-्रत्रणडर 
आदि हैं, वस्तुओं को तोड़ने-जोड़ने में बल देना, गिराने- 
उठाने, आकर्षण करने आदि में वायु की ही प्रधानता है । 


यदि अग्निसे जल की उत्पत्ति हुई होती, तो जल अग्नि 
रूप होता | अग्नि तो गर्म एवं प्रकाश धमे युक्त है ओर 
रूप गुण वाला है; परन्तु जल अत्यन्त शीतल प्रकाशा- 
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रहित रसगुणयुक्त है। जब आग्नि-वायु आदि के एक 
भी घर्म-गुण जल में नहीं हैं, तब केसे मान लिये कि 
वायु या अग्नि से जल की उत्पत्ति हुई है ९ 


ग इसी प्रकार जल से प्रथ्वी की उत्पत्ति मानना भी 
सवेथा विषम है। जलं शीतल'र्मयुक्त रसगुण वाला 
द्रव पदार्थ हे । परन्तु प्रथत्री कठोर धर्मयुक्त गन्ध गुण 
वाली ठोल पदार्थ है । फिर जल से प्रथ्वी की उत्पत्ति 
विवेकवान्‌ कैसे मान सकते हैं ९ 


इसी प्रकार प्रथ्वी से जल, अग्नि, वायु भी नहीं 
उत्पन्न हुए हैं । क्योंकि चारों तत्त्वों के गुण-घमं ओर 
आकारादि परस्पर संथा भिन्न हैं। अपने कारण से 
कार्य विरोधी गुण-धर्म वाला नहीं हो सकता; फिर इन 
तत्त्वों को परस्पर कारण-कार्य बतलाना कितना विपरीत 
कथन है १ क्योंकि चारों महाभूतों के गुण-धर्म परस्पर 
भिन्न है । 

“सर्वप्रथम चारों तत्त्वों के परमाणु बिखरे हुए भिन्न- 
भिन्न थे। उस समय उनमें संव्यूहन की शक्ति नहीं थी; 
अर्थात एक में एक मिलकर वे जगत के रूप में नहीं बन 
सकते थे । पीछे से यह शक्ति उन्हें प्राप्त हुई, तब वे जगत के 
रूप में आये/-- यह कहना केवल कल्पना ही तो है ओर 
यह कल्पना दोषपूर्ण भी है। 


१४६ जगन्मीसांसा | 


वह दोष यह हे कि चारों तत्वों के परमार निरन्तर 
क्रियाशील, षटभेदों से सम्पन्न, सृष्टि उत्पन्न करने में 
निरन्तर सबल प्रत्यक्ष दिखते है । फिर वे अपने स्वाभाविक 
गुण-धर्सादि षट्भेदों को त्यागकर स्थिर केसे रह सकते | 
हैं १ पहले स्थिर रहे, तब पीछे से उनमें कोत क्रिया उत्पन्न | 
करदी ९ किसने शक्ति डाल दी ? गुणी को छोड़कर गु 
कहाँ जा सकता है १ 


सृष्टि-उत्पत्ति की अनन्त शक्तियों से सम्पन्न सव समय | 
सबको प्रत्यक्ष, इन चारों महाभूतो को हम ज्यों-के-त्यों 
क्यों नहीं स्वीकार करते ? प्रत्यक्ष लडू छोड़कर, कल्पना 
का लडू हम क्यों खाना चाहते है. ९ | 
प्रत्यक्ष जड़-चेतन के अतिरिक्त, जगत्‌ के कारण-कता नहीं 


प्रत्यक्ष जड़-चेतन को छोड़कर जगत्‌ के कतो-कारण 
यदि अन्य हें, तो उनका कारण कौन है? यदि उनका 
कारण कोई अन्य दै, तो उनका भी कारण कोन है | 
स प्रकार कार्य-करण की झंखला की कल्पना करने पर 
कहीं स्थिरता नहीं होगी। मूल का भी मूल नहीं होता, | 
ऐसा शास्र भी कहते हैं। जड़-चेतन का कारण दूसरा 
जड्-चेतन मानना समीचीन नहीं । | 


| 


जब कहीं. किसी वस्तु को अनादि स्वतः सत्य मानना 
पड़ेगा, तब मनगढन्त अदृश्य, परोक्ष, कर्ता-कारण की. 
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. कल्पना क्यों की जाय ९ प्रथ्ची, जल, तेज, वायु--ये चार 


तत्त्व ओर अगणित अविनाशी चेतन जोब---इन पाँच 
सूल पदाथा के सहित जगत्‌ जैसे प्रत्यक्ष दिखता है, येसे 
ही उसको स्वतः अनादि क्यो न सान लिया जाय ? जिससे 
सब बेढङ्की कल्पनाओ' का अन्त हो । 


पहले बीज है कि बृत्त १ ली है दि 
देह ? सुगी हे कि अण्डा ? इनमें क 
नहीं बनता । क्योंकि ये जोड़े परर उण 
नहीं हो सकते | अर्थात्‌ बिना वी श के वृक्ष नहों चोर बिना 
वृक्ष के बीज नहीं । ख्जी-पुरुष दोनो के रहे बिना अन्य 
स्री-पुरुष नहीं । कसं के बिना देह नहीं, देह के बिना 
कर्म नहीं । अण्डे के बिना मुर्गी नहीं ओर मुर्गी के बिमा 
अणडा नहीं । इस प्रकार प्रवाह रूप जगत्‌ अनादि दै । 





अम, कटहल, गेहूँ, चने आदि के बीज जब प्रथम 
नहीं थे, तभ बीच सें केसे हो गये ९ यदि बीच सें वनने का 
कोई हठ करे, तो उससे कहना हैः कि गेहूँ-चने आदि के 
जितने बीज-वृ्त आज हैं, उनको छोड़कर एक-दो नये बीज 


कथा वे बना सकते हैं ? जब नये बींज-बृक्त नहीं बला 


सकते, तब पहले बीज बने होंगे, ऐला कहना केवल हठ नहीं 
और क्या है ९ बिना बीज के वृक्ष नहीं होता, बिना वृत्त 
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के बीज नहीं होता । इस प्रकार ये दोनों अनादि-नित्य हैं । 


इनका बीच में आरम्भ कहना समीचीन नहीं । 


आधुनिक जड़-विज्ञानियों को यह अभिमान है कि में 
वही सिद्धान्त मानता हूँ जो प्रयोग-द्वारा प्रत्यक्ष कर लेता 
हुँ । यहाँ पर पूछना है कि किसी विज्ञानी-विकासवादी | 


ने अपनी प्रयोगशाला में सूर्य से तोड़ कर पृथ्वी ओर + 


प्रथ्वी को तोडकर चन्द्रमा बनाया है ओर बिना जल, वायु, 


मिट्री के केवल आग से इन जलादि की उत्पत्ति की है | 


तथा किसने बम्दरों से मनुष्य बनाया या बनते देखा है ९ | 
ओर बिना किसी आधार के किसने नया बीज उत्पन्न 
किया है ? जब ऐसा नहीं कर सके हैं, फिर इस सिद्धान्त 
को क्यों मांना है ? वास्तविक बात तो यह है कि सृष्टि | 
उत्पत्ति के जहाँ तक कथन हैं, सब कल्पित हें । जड-चेतन- 
मय यह प्रत्यक्ष जगत जैसे आज है वेसे अनादिकाल से था 
ओर ऐसे ही अनन्तकाल तक रहेगा । । 
| 

विज्ञान के सेकड़ों तख प्रथ्वी आदि चार तस्मों | 
के भीतर हैं । | 


विज्ञान के मतानुसार विश्‍व में सैकड़ों तत्त्व हैँ । परन्तु | 
विवेक करके देखा जाय तो प्रथ्वी, जल, तेज तथा वायु इन 
चारों तत्त्वों से प्रथक वे नहीं हैं । क्योंकि पृथ्वी, जल, तेज, | 


| 


| 
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बायु सें क्रम से कठोर, शीतल, उष्ण और कोमल ये चार 
घस तथा रन्ध, रस, रूप ओर बायु में शब्द, स्पर्श ये पाच 
विषय हें । यही चार धर्म और पाँच विषय के भीतर 
विज्ञान के माने हुए सैकड़ों तत्त्व हैं । चाहे वे करोड़ो” तत्त्व 
मान लें, परन्तु उपयुक्त चार धर्म एवं पाँच विष्यो से 
वे पथक नहीं हो सकते । 


जब सेकड़ो' तत्त्व हैं, तब सेकड़ो' विषय ( गुण ) भी 
होने चाहिये ओर उन दिषयो' को अहण करने के लिये 
सैकड़ों ज्ञानइन्द्रियाँ भी होनी चाहिये । परन्तु शब्द, स्पशं, 
रूप, रस ओर गन्ध-ये पाँच ही बिषय ओर इन पाँचों 
विषयों को अहण करने के लिये मनुष्य के आँख, नाक, 
कान, त्वचा एवं जिल्दा-पाँच ही ज्ञान इन्द्रियाँ' हैं । अतएव 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु--ये चार तत्त्व निणय से सिद्ध हैं 
अर इनसे प्रथक्‌ अगणित चेतन जीव हैं। विज्ञान के 
सेकड़ो' तत्त्वी' में रेडियम एक तत्त्व है, परन्तु वह बदल 
करके सीसा हो जाता है । फिर वह मल तत्त्व कहाँ रह 


“विज्ञान के चमत्कार? नामक ग्रन्थ में लिखा हे कि-- 
“भोतिक विज्ञात को अनेक गुत्यियों को थी रेडियम ने 
घुलकाया है एक्स-रे ओर रेडियम की ईजाद (खोज) के 
पहले वैज्ञानिको का खयाल था कि संसार की सभी 
चोजे लगभग &० मूल पदाथो' के संयोग से बनी दैं---ओर 
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ये मूल पदार्थ एक दूसरे से सवथा भिन्न होते है.। प्रत्येक 
मूल पदार्थ छोटे-छोटे अशुओं से वना होता है । एकही 
पदार्थके तमाम अणु एक से होते है । किन्तु वे अन्य एदार्थो के 
अगुओ' से भिन्न होते हैं । प्रत्ये सूल पदार्थ के अगुओ' 
की अपनी निज की विशेषतायें होती है. । ये अणु किसी 
भी तरीके से छिन्न-सिन्त नहीं किये जा सकते ओर न 
एक पदार्थ के अणु दूसरे पदार्थ के अणुओ' में परिवर्तित 
ही किये जा सकते है.। | 
१६ दीं शताब्दी के आखीर तक वेज्ञानिको का यही 
विश्वास था किन्तु जब उन्डो ने रेडियस का अध्ययन 
किया, तज उन्हो'ने आश्‍चर्य चकित होकर देखा कि रेडियस 
के अणु कालान्तर में ठिन्न-मिन्न होकर मामूली सीसे के 
कणो सें निरन्तर निग्र पूर्वक परिवर्तित होते हैं। 
निस्सन्देह यह जानकारी अत्यन्त महत्त्वपूण थी । बिज्ञान 
की पहलो बार एक मूल पदार्थ का दूसरे मूल पदार्थ में 
परिवर्तित होने का दृष्टान्त मिला । पारस पत्थर का स्वप्न 
मानो सच होने की आया। क्योंकि यदि रेडियस के 
अणु सीते के अशुयों में परिवर्तित हो सकते है, तो बहुत 
सम्भव है कि अनुकूल परिस्थितियों में लोहे के ढुकड़े 
स्वर्ण भें परिवर्तित किये जा सके ।!! 
ी ( विज्ञान के चमत्कार ) 


प्रथ्वी आदि चारों तत्त्वों में परस्पर न्यूनाधिक संयोग 
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होकर विविध कार्य-प दार्थ बनने की अनन्त शक्तियाँ हैं । 
उन विवध कार्य-पदाथौ' के भेदों को तत्त्व की संज्ञा देना 
उनको एकं अपनी परिभाषा है। याँ विज्ञान भी जड़- 
तत्त्वो" को तीन विभाग के रूप में मानता है--- ठोस, तरल 
ओर वाष्प | 


सरल समाधान यह है कि अपनी-अपनी बोली-भाषा 
में चाहे कुछ भी नाम रख लिया जाय। पदार्थो के भेद- 
प्रभेदो' से चाहे सेकड़ो या हजारो" तत्त्व मान लिये. 
जाये; परन्तु वे सब कठोर, शीतल, उष्ण ओर कोमल-- 
इन चार धर्मों से ओर शब्द, स्पश, रूप, रस ओर गन्ध -- 
इन पाँच विषयो' से प्रथक्‌ नहीं हे. । वे सब जड़ हैं। 
उनमें सृष्टि उत्पन्न होने की स्वभावसिद्ध अनन्त शक्तियाँ 
हैं । उनसे जगत्‌ की सृष्टि अनादि ओर अनन्त हैं । 


तत्त्वा में पट भेद 
प्रथ्वी, जल,तेज, वायु में छः भेद हैं, जिनके ताम-- 
धर्म, गुण, क्रिया, शक्ति, मेल "ओर आकार हैं। इन षट्‌ 
भेदों के द्वेतु से ही चारों तत्त्व प्रपंच के अधिष्ठान हैं । 


सरलता के लिये उक्त षट्‌ भेदों को में नीचे कोष्टक में 
देता हूँ । 
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इस प्रकार एक-एक तत्त्व में छ+छः भेद हैं। 
तत्त्व अनादि वस्तु हैँ । अतः उनमें अभिन्न रूप से रहे 
हुए उपयुक्त षटभेद भी अनादि हैं। क्योंकि गुणी एवं 
धर्मी द्रव्य अनादि, तो उनके गुण-धर्म भी अनादि । 
अतएव जव चारों महाभूत ओर उनकी अनन्त शक्तियाँ 
अनादि से विद्यमान हैं, तब जगत्‌ भी अनादि से क्यों 
नहीं होना चाहिये ? 


तस्तों के अनादि षट्‌ भेद से जगत्‌ की स्थिति 
भी अनादि | 


प्रथ्वी के परमाणु क्रियाशोल हैं, उनमें धर्म-गुणादि 
बदूभेद्‌ विद्यमान है'। इसलिये अन्य तीन तस्त्रों का आधार 
लेकर मुख्य प्रथ्व्री तत्त्व से वृक्ष, वनस्पति, पत्थर, रत्न 
आदि एवं नाना खनिज चस्तुये बनती रहती हैं ओर अन्य 
तत्वों का विरोध पाकर दूसरी ओर परिबर्तित भी होती 
रहती हैं । 

षट्भेदो' से ही जल में वाष्प, बादल, बफ, पाला, 
ओला, सबनम्‌ (शीत), लहर, फेन, बुद्बुदा प्रवाह 
रूपसे बनते ओर बदलते तथा पुनः बनते रहते हैं। अपने 
षट्भेदों के संयुक्त अन्य तत्त्वों का आधार लेते हुए अग्नि 
में विद्य तू, गरमी, प्रकाश के अत्रिर्भाव-तिरोभाव प्रदाह 
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रूप होते रहते हैं । धर्म-गुण-क्रियादि अपने षट्भेदों के 
संयुक्त वायु नित्य विद्यमान है, इसी से उसमें आँधी- 
बोडर का आना, तर्वों के परमाणुओं को उड़ाना, जल 
को सुखाना, शब्द को प्रसारित करना, गन्ध को उड़ाना, 
अपने स्पर्श-द्वारा वस्तुओं एवं तस्वो' के परमाणुओ को 
गतिशील बनाना--इस प्रकार के उसमें कार्य होते रहते 
हैं । ये सभी प्रपंच अनादि ओर अनन्त है । 

ये बिराट चारो' महाभूत तथा सूर्य, चन्द्रमा, थ्वी 
समुद्र, बायुमण्डल अनादि-अनन्त ओर अनन्त शक्तियो* के 
भण्डार है । सूर्य ही किरणों प्री के जलीय अंशो' 
एबं समुद्र, नदी, कूप, झरना, झील आदि में पड़ती है 
ओर उनको वाष्प रूप में बदलती है' वायु के सहारे से 
ऊपर उड़ाती है | यह परम्परा अनादिकाल से ही चली 
आयी है । इसीसे आकाश में सूच्म वाष्प रूप से जल- 
चक्र अनादिकाल से ही प्रवाह रूप स्थित है । 


बही अग्नि के परमाणु एवं गरमी प्रथ्वीके जल को . 


वाष्प बनाकर बायु के सहारे ऊपर ले जाती हैं, ओर बही 
गरमी तत्त्वो की अन्य .अलुकूल योग्यता पाकर आकाश 
में स्थित उस बाष्प में गति उत्पन्न कर उन्हें जलके रूप 
में परिणत करके नीचे गिराती है, जिसे हम पानी बरसना 
कहते है' । 

अग्नि एवं गरमी वायु को उत्तेजित करती है ओर वायु- 
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अग्नि एवं गरसी को प्रदी करता हे । तत्त्वो के परमाशु- 
ओ' को समेट कर जल पिण्ड वाँग्रता ओर प्रथ्वी के 
परमाणु गति करके बस्तु रूप में आ जाते हैं। यह सब 
चारो" महाभूतो' के स्वभाव हे'। ऐसे अनादि काल से 
प्रवाहित है” और अनन्त काल तक प्रवाहित रहेंगे । 
इन चारो महाभूतो' के षट्भेदो' एवं स्वभाव को ही 
आप प्रकृति, नेचर आदि कह सकते हे'। जगत-प्रपंच 
के अनन्तों पदार्थों के प्रवाह रूप निर्माण और परिबर्तन 
में ये ही अनन्त खोत है" दत्त्वोंके षटभेद रूप इन्हीं अनन्त 
शक्तियों से भूचाल आना, पानी बरसना, ओला-पाला 
बनना तथा छः ऋतुओं का परिवर्तन होना लगा रहता है। 
जड़-चेतन--दोनों भिन्न और अनादि । 
जड़ ( चार ) तत्त्वो' से न चेतन जीवो की उत्पत्ति 
हुई है ओर अगणित चेतन जीवो' से न उक्त तस्थो' की 
उत्पत्ति हुई है। क्योकि चेतन जीवों के लक्षण न जड़ 
तत्वों में हैं ओर जड तरं के लक्षण न चेतन जीवो 


में हैं। 


प्रथ्वी, जल, अग्नि, बाथु के क्रमशः कठोर, शीतल 

गौ | x 3 
उष्ण आर कोमल धम हे । परन्तु चेतन जीवो' में इन 
धर्मा में का एकभी नहीं है । उक्त चार तत्त्वो के 


शब्दादिक पाँच विषय भी चेतन जीवो में नहीं हैं । आँख, 
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नाक, कान, त्वचा ओर जिह्वाये पाँच “ज्ञान करने के 
साधन है । आँख से रूप, नाक से गन्ध,'कान से शब्द 
त्वचा से स्पर्श ओर जिह्वा से रस का ज्ञान होता है। 
छठा न कोई विषय है ओर न छठी कोई ज्ञान-इन्द्रिय है । 
अतएव चेतन जीवो' में शब्दादिक कोई विषय न होने 
से उनको इन्द्रियों द्वारा नहीं जाना जा सकता । प्रत्युत 
वे ही चेतन जीव इन्द्रियो -द्वारा पाँचो' विषयो' को जानते 
है" । चेतन जीवो' में केवल ज्ञान-गुण, ज्ञान-धर्म, ज्ञान- 
शक्ति ओर ज्ञान-आकार है । ज्ञान के अतिरिक्त 
उनमें ओर कुछ नहीं हे। अतएव चेतन जीव जड़ 
से सर्वथा प्रथक है । 

जड़ में भी चेतन के कोई गुण-धर्भ नहीं दर्शते । जड 
की शक्तियों से चाहे कितने ही विचित्र पदार्थों की उत्पत्ति 
देखने में आती हो, परन्तु उनमें चेतना नहीं हो सकती । 

कठोरता है वहाँ प्ृथ्जी है, जहाँ शोतलता है वहाँ जल 
है, जहाँ उष्णता है वहाँ अग्नि है ओर जहाँ कोमलता है 
वहाँ वायु दै । इसी प्रकार जहाँ चेतनता है वहाँ चेतन है । 
गुण-धर्म-द्ारा ही किसी वस्तु की परख होती है । 

जो अन्य से सर्वथा विलक्षण हो, वही पदार्थ नित्य, 
अकृन्रिम है। वैसे ये जड़-चेतन हैं । ये एक-से-एक सर्वथा 
विलक्षण हें । अर्थात्‌ अङ्के लक्षण न चेतन में है ओर चेतन 
के लक्षण न जड़ में हैं । 


उत्तराध तन 


अनादि सृष्टि के दो प्रकार । 


सृष्टि दो प्रकार की है, एक केवल जड़ात्मक ओर दूसरी 
जड़-चैतन्यात्मक । षटभेद सहित चार जड़तत्त्वों से उत्पन्न 
होने वाली वस्तुयें जडात्मक हैं । जैसे अनादि विशाल सूयं, 
प्रश्‍्वी,चब्द्रादि जड़-पडों को क्रियाओं पे छः ऋतुओं का परि 
बर्तन बादल ',वर्षा,ओला,पाला,विजली, भूकम्प नदी-भरनों 
का बहना, समुद्र का तरंगत्रान रहना। बायु का गतिशील 
रहकर वस्तुओं का उड़ाना,तोड़ने-जोड़ने में बल देना । सूर्य 
का प्रकाशना, जल को सोषण करना, वृक्ष-वनस्पतियो को 
पुष्ट करना । प्रथ्वी में कं रुड पत्थर, कोयज्ञा, चांदी, सोना, 
पीतल, हीरा, मणि-रत्नादि तथा शोरा, गन्धक, छार, रेह, 
वृक्ष, वनस्पति आदि का बनना--यह सब केवल 
जडात्मक सृष्टियाँ हैं । 

चेतन जीं की सत्ता से जड़ तत्त्वों से बने कार्य 
पदार्थ--चार खातियो' (मनुष्य, पिरड ज, अण्ड जञ, उष्मज) 
की देहे तथा देहधारी जोवो-द्वारा बनाये गये घर, घडा, 
यन्त्र, वस्र, ग्राम, नगर एवं विविध वस्तुये--जड्‌-चैतन्या- 
त्मक सृष्टि है । 

अपने-अपने धर्मों से युक्त जड़-चेतन के अनादि होने 





१--हेतु कृशानु भाजु हिम करके। वर्षा शिशिर धूप इन करके || 
( रामायण ) 
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से उपयु क्त दोनो” प्रकार की सृष्टियाँ भी अनादि हें । 
अर्थात्‌ छानादि चार जड़तस्वो' के स्वभाव-सिद्ध गुण-धर्सादि 
बटभेदो' से जड़ात्मy सृष्टि आज फे सदृश ही अनादि 
काल से होती आई है ओर इसी प्रकार विष्य में अनन्त 
काल तक होती चली जायगी । 


जड से सर्वथा विलक्षण होने से नाना वेतन जीव भी 
आनादि ओर अविनाशी हैं। अनादि होने-से कर्माध्याप्त 
पूर्वक इनके जन्म-मरण भी अनादि है। बीज-रृक्षवत्‌ कस 
से देह तथा देह से कर्म होते हे । जेसे बीज-ठृक्ष में किसी 
को आदि नहीं कहा जा सकता, नेसे कर्म ओर देह सें भी 
किसी को आदि कहना न्याय संगत नहीं दोगा । डातएव 
यह जड चैतन्यात्मक सृष्टि भी प्रवाह रूप अनादि है. । 


चेतन जीवों के ऊपर जड्-बासनाओं का आवरण 
अनादि होतेहुए भी सान्त--अन्तसहित है । अर्थात्‌ विवेक- 
बैराग्यादि-हारा देहादि जड़ पदार्थो' की आसक्ति को 
-मिटाकर सदा के लिये जन्म-मरण से जीव सुक्त होकर 
अपने स्वरूप भें स्थित हो सकता है। जैसे बी ज़-बृत्त प्रवाह 
रूप अनादि हैं, परन्तु बीज को आग भें संक देने से वह 
पुनः नहीं उगता । इसी प्रकार कर्म-देह प्रबाह रूप अनादि 
होने पर भी, विवेक-वेराग्यादि-द्वारा कर्मबन्बनों को तोड़ 
देने पर जीव जन्मादि से युक्त हो जाता है । 
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जीव ज्ञान स्वरूप है, जन्सादिक हेतु रूप विषयासक्ति 
को दुःख रूप जानकर उसका अभाव कर सकता है। 
प्रत्यक्ष ही सनोविकारों का नाश किया जा सकता है। 
जीव के स्वरूप में जड़-दासनाय नहीं हे,इसी से विवेकादि- 
द्वारा उनका नाश होता है । जड़-वासना ही बन्धन है और 
चालना सानन्दी सात्र है, जीत सानन्दी ( अहस्ता-ससता ) 
को त्यागने में स्वतन्त्र है । इसीलिये वासनाओं को त्याग- 
कर जीव युक्त हो सङ्ता है। मुक्त तो कोई सुज्ञ जीव 
होंगे, अन्य असंख्या जीव आज के सदृश ही भविष्य में भी _ 
अपनी सृष्टि रचते रहेंगे । 


यह प्रश्‍न हो सकता है कि सुक्त दोते-होते यदि किसी 
समय सब जीव मुक्त हो जायें, तो क्या होगा ? उत्तर सें 
समझना चाहिये कि यह असम्भव-सा है। यदि कल्पना 
किया जाय कि “ऐसा हो ही जायगा” तो भी कोई हानि 
नहीं । जड्-चैतन्यात्मक सृष्टि स्थगित हो जायगी, परन्तु 
केवल जडात्मक सृष्टि अनन्तकाल तक चलती रहेगी । 


जीव ज्ञान स्वरूप है, जन्म-मरण एवं देहोपाधि में 
दुःख समझकर ओर वारनाओं को त्यागकर वह अपनी 
सृष्टि मिटा सकता है । परन्तु प्रथ्वी आदि तत्त्व तो जड़ 
हैं, उनको न सुख-दुःख है न हानि-लाभ । उनमें तो स्वभा- 
विक गुण-धर्म हैं, जिससे सृष्टि प्रवाहरूप अनादिकाल से 
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चलती हुई अनन्तकाल के लिये अविराम चली जा | 


रही है । । 
वृत्त-वनस्पतिया निजींव हैं । 


नबीन पाठकों को यह शंका हो सकती है कि मनुष्य, 
पशु, पक्षी, कृमि आदि ही उपयु क्त प्रसंग में जीवधारी 
माने गये हैं, वृक्त-वनस्पतियो को नहीं; यह क्यों १ इसके 
समाधान में किञ्चित्‌ संकेत कर देना अप्रसंगिक न होगा । 
वृक्ष-वनस्पतियो में जीव की सिद्धि के लिये यद्यपि बहुत 
बडा हो-हल्ला है; परन्तु विवेकवान्‌ किसी बात को इस- 
लिये नहीं मान लेते कि उसका समर्थन बहुत लोग करते 
हैं ओर न इसलिये मानते हैं कि वह बड़े-बड़े ग्रन्थो' में 
लिखा है तथा न इसलिये मानते हैं कि उसको कोई 


प्रतिष्ठित पुरुष कहते हैं। जो विवेक के अनुकूल होता है, | 


बही मान्य हो सकता है। 


वासना-वशी जीव जिस खानि में होता है, वहाँ मन | 


तथा इन्द्रियाँ होती हैं । जागृत, स्वप्न, सुषुप्ति-ये तीन 
अवस्थायें होती हें । इच्छा, प्रयत्न, सुख-दुःख एवं हानि- 


लाभ के ज्ञान होते हैं । यह सब वृक्षो में कुछ भी नहीं हैं । | 
वृक्षो' में कलम बाँधकर एक से अनेक वृक्ष लगाये जा | 
सकते हैं । लता ओ' को काटकर एक से अनेक लतायें तैयार ' 
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वी जा सकती हैं। परन्तु एक प्राशधारी काटकर अनेक 
~¬ प्राणधारी जीव नहीं बनाये जा सकते । 
माणी कितना ही सुन्दर हो, परन्तु जीव के निकलते 

ही वंह कान्ति-हीन हो ज्ञाता है । किन्तु हरे वृत्तो' के काट 

ने पर उनमें से जल के अंश निकलते जाने पर ही क्रमशः 
सूखते हैं । वृक्ष को काटने जाइये, वह अपने बचने की 
कोई चेष्टा नहीं दिखलाता । लाजवन्ती के पत्ते का स्वभाव 
है ठोकर से सुरमा जाना। हवा के मो के से भी सुरमा 
जाते है" । किसी के छूने से वे पत्ते लब्जावश सिकुड जाते 
हैं, यह मतुष्यो' की कल्पना ही है। 


तेल-बत्ती तथा अग्नि से जैसे ज्योति बनती है, वेसे 
चारो' तत्त्वो के गुण-धर्मा से तथा बीजी असर से वृक्ष 
वनस्पतियाँ बनती हैं, कंकड़-पत्थर जैसे छोटे से बड़े हो 
जाते हैं, वैसे वृक्ष-वनस्पतियाँ भी तर्वो' के रसायन-स्नेह 
आदि शक्तियो" से बढ़ते, पुष्ट होते रहते हैं। तत्त्वो के 
वाधक अंश पाकर नष्ट भी हो जाते हैं, उनमें जीव नहीं 
होते । इस विषय को विस्तार पूर्वक समने के लिये 
“भवयान सटीक? का सप्तम प्रकरण पढ़िये । 


जगत्‌ अनादि कैसे ? = 


कुछ लोगों का.तक है, कि “जगत्‌ शब्द का अर्थ ही 
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होता है जायमान होना ओर गत होना । अर्थात्‌ बन जाना | 
ओर मिट जाना। फिर जगत्‌ अनादि केसे हो सकता | 
है १” यह शंका सत्य सिद्धान्त के अज्ञान से है। इसका _ 
सामाधान यह है कि चतुसंहाभूत-"एथ्वी, जल, तेज, वायु | 


एवं विराट ब्रह्माण्ड के नित्य विद्यमान रहने पर ही उसमें 
उत्पाद-विनाश हो सकते हैं । यदि ब्रह्माण्ड ही न रह जाय, 
तो उत्पाद्‌-विनाश कहाँ होगा ? चारों महाभूत अनादि 
(नित्य) हैं, उनमें गुण-धर्मो भी अनादि हैं। इन चारों 
महाभूर्तो में कार्य-पदार्थो के उत्पाद-विनाश भी प्रवाह रूप 
अनादि है । 

कुछ क्लोग तक करते हें, जैसे छोटे-छोटे कार्य पदार्थों 
का उत्पाद होकर पुनः समय से उनका विनाश हो जाता 
है, चैसे विश्व का भो प्रलय होगा १” परन्तु इसका क्था 
प्रमा है १ यदि चारों महाभूत अपनी-अपनी क्रियाओं एवं 
गुण-धर्मोंको छोड़कर स्थिर हो जाय ओर कोई पदार्थ उत्पन्न 
न करें, तव तो अनुमान करना भी ठोक है किं कभी 


विराट विश्व का प्रलय हो जायगा । परन्तु जब मित्य | 
देखते हें कि करोड़ों-अरबों पदार्थ बिगड़ते हैं, वेसे ही | 


 करोड़ों-अरबो' पदार्थ दूसरी ओर बनते हैं क्रिया-हीन स्थिर 
जगत कभी नहीं दिखता; फिर इसको कभी सवथा निष्क्रय 
या शून्यवत हो जाना मानना कितना भ्रम है ९ 


अतएव ये चतुमंहाभूत नित्य ब्यों-के-त्यों रहते हैं,और | 


च 
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उनके गुण-पर्स-क्रियादिकों से उनमें पदार्था का उत्पाद- 
विनाश होना वर्तमान-चत सदा लगा रहता है । इस प्रकार 
जगत अनादि-अनन्त है । 


कोई “जगत? शब्द का तोइ-सरोड़ करके अपने सन्तो- 
पार्थं अपने सत का पोषण भले करले, परन्तु वस्तुतः अनादि 
जगत की स्थिति का कोई तोड़-मरोड नहीं कर सकता । 


सारांश--जगत उसे कहते हैं, जिसमें अनेक पदार्थों 
का जायमान हाना ऑर गत होना अथात्‌ उत्पाद होना 
ओर विनाश होना सदैव लगा रहता है । 


किसी-न-किसी रूप से प्रायः सभी लोग इस जड- 


चेतन सथ जगत को अनादि स्वीकार करते हैं; श्रीकृष्ण 
जी कहते हैं; -- 


प्रकृति पुरुषं चेव विद्वयनादी उभावपि । 
विकारांश्च शुणांश्चेव विद्धि प्रकृतिसंभवान्‌ ॥ 
( गीत। १३।१३ ) 


अर्थात्‌--प्रकृति (जड़ ) तथा पुरुष ( चेतन ) इन 
दोनों को तुम अनादि जानो । ओर परित्रतंनशील सम्पूर्ण 
त्रिगुणात्मक कार्य-पदथोँ को प्रकृति से उत्पन्न हुए 
: समझो । 
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गोस्वामी श्री तुलसीदास जी भी कह बैठते हैं? -- 
तात मोह वश सोचिय वादी। 
विधि प्रपंच अस अचल अनादी ॥ 
तात अनादि सिद्ध थल येहू। | 
लोपेड काल विदित नहि केहू॥ 
( रामायण ) 


अनादि-अनन्त जगत्‌ का प्रलय नहीं । 


पृथ्वी, सूर्य, चन्द्रादि में स्वाभाविक अनादि क्रियाये है, 
इसलिये सूर्य के उत्तरायण-इक्षिणायण होने से प्रथ्वी के 
भिन्न-भिन्न भागो पर हर समय वर्षा, शोत, धूप आदि | 
पटऋतुएँ बरतती रहती है। यह प्रवाह सदा से है ओर सदा| 
रहेगा । इसलिये आज के सदृशा ही भविष्य में भी बीज- | 
वृक्ष, अन्न, साग आदि का तथा प्राणधारियो' के जीवनो- | 
पयोगी समस्त वस्तुओ' का सम्पादन प्रकृति करती ही. 
रहेगी । वर्तमान स्ृष्टिकी सारी सामश्रियाँ प्रवाह रूप नित्य! 
हैं। इनका सर्वथा अभाव कभी नहीं हो सकता । इसलिये 
प्रलय मानना भ्रम है । | 


जड-सखृष्टि में कहीं कोई वस्तु बनती है, कोई बिगड़ती | 


है । वृक्ष-वनस्पति आदि कहीं अंकुरित होते, कहीं वृद्ध होते, 
कहीं पकते या नष्ट होते; पुनः दूसरी ओर उत्पन्न होते 
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हैं। नदी-समुद्र का पानी सोषित होकर ऊपर जाता तथा 
ऊपर से वर्षारूपमें नीचे आता । एक ही कालमें किसी देश 
मैं गर्मी, तो किसी देश में ठरढी एवं किसी देश में वर्षा' 
है । नाना खनिज वस्तुओं तथा अन्यान्यवस्तुझं का बनना, 
बिगडना तथा पुनः बनना-ये प्रवाह सदैव चला 
करता है । 


इधर जड़-चेतन्यात्मक सृष्टि में एक ही काल में चारों 
खानियों में बहुत-से जीव जन्म धारण करते, बहुत-से जीव 
बुद्धि को प्राप्त होते तथा बहुत-से जीवों के शरीर छूटते हैं । 
यह क्रम जब कभी स्थिर ही नहीं होता, तो समग्र संसार 
के प्रलय की कल्पना केवल निराधार ही है । 


अग्नि का प्रकाशना, वायु का बहना, जल का द्रवना 
तथा प्रश्‍वी का अगणित पदार्थों का उत्पन्न करना, सूय, 
चन्द्र, वी आदि का क्रिया करना-ये सव कभी सुकते 
ही नहीं । सष्टि-उत्पत्ति-शक्ति को अर्थात्‌ अपने धर्म-गुण- 
क्रियादि षद्भेदों को छोड़ कर तत्त्व जव संथा स्थिर 
नहीं होते, तब प्रलय की कल्नपा करना कितनी भूल है १ 

राग-द्वेष को त्यागकेर एवं स्व-स्वरूपस्थ होकर सुक्त तो 
कोई बिरला जीव होता है। अन्य असंख्य जीव हर समय 
राग-द्वेष स्वभाव वाले बने हुए पाप-पुण्यादि कमं करते 
हुए तथा जन्मते-मरते एवं पुनः जन्मते हुए दृष्टिगोचार हो 
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रहे है । जितने जीव हैं, सबके प्रारब्ध प्रथक-प्रथक हैं । 
सबके प्रारब्ध एक ही काल में समाप्त नहीं होते, इसलिये 
प्रलय मानना व्यर्थ है । 


आकाश -विचार 


प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु-ये चार तत्त्व द्रब्य रूप 
साकार प्रत्यक्ष है,ओर आकाश निराकार शून्य रूप अद्रव्य 
है । जो द्रव्य है वह चाहे आँख से दिखे या ज्ञ दिखे, बह 
साकार होता है । वायु आँख से नहीं दिखता, परन्तु है 
साकार पदार्थ । क्योंकि साकार का ही साकार से सम्बन्ध 
होता है निराकार का साकार से सम्बन्ध नहीं होता। 
वायु का सम्बन्ध मनुष्य की त्वचा तथा पेड़-तण आदि 
से प्रत्यक्ष होंता है | यहाँ तक कि बड़े-बड़े पेड़ों को उखाड़ 
कर फेक देता है। मनुष्य को ढकेल देता है। ठृण-धूल 
उड़ाता रहता है । 


इसी प्रकार. चेतन जीव भी निराकार नहीं होता, 
अर्थात्‌ साकार-ज्ञानाकार होता है। इसीलिये जड़तत्त्व 
रूप देहादि से जीव का सन्वन्ध होता है । ज्ञान-गुण-युक्त 
चेतन जीव द्रव्य है। अतः वह निराकार नहीं । जड़तर्त्र 
जडाकार हैं, जीव ज्ञानाकार हैं | यदि जीव का द्रव्य रूप 


अस्तित्त्व है, तो उसका निराकार होना केसा ? जो द्रवक ' 
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आँख से नहीं दिखता, उसको निराकार कहने की यदि 
किंसी मत को परिभाषा है; तो यह दूसरी बात है । 


मुख्यतया यहाँ आकाशपर प्रकाशडालना है। आकाश शून्य 
को कहते हैं । यह कोई द्रव्य नहीं है। इसीलिये लोग इसे 
'निराकार कहते हैं । द्रव्य न होने से इसमें गुण,घर्स, 
क्रियादि नहीं हें । यह केवल अवकाश रूप है । यदि आकाश 
भी द्रव्य है, तो प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश तथा 
जोव--इन छहों द्रञ्यों के रहने के लिये सातवाँ अद्रव्य 
आकाश मानना पड़ेगा । अतएव पश्त्री, जल, अग्नि, वायु 
तथा जीव--इन पाँचों के अतिरिक्त आकाश शून्य रूप 
अद्रव्य है. । 


आकाश में परमाणु नहीं; अतः इसमें क्रिया भी नहीं । 
यदि आकाश में शब्द गुण है, तो आकाश अवश्य द्रव्य 
होगा । यदि वह परमाणु तथा खण्ड-रहित सर्वत्र परिपूर्ण 
अखण्ड द्रव्य है । तब दूसरे तत्त्व या जीवका अस्तित्त्व कहाँ 
रहेगा ? ओर प्रत्यक्ष ही एथ्वी आदि चारतत्त्व तथा 
अनेक जीवों का अस्तित्त्व हे । इसलिये गुण-धर्म-द्रञ्य- 
रहित आकाश-अवकाश मात्र ( शून्य ) है । 


बिना क्रिया के शब्द नहीं होता, ओर आकाश क्रिया- 
रहित है । अतएव आकाश का गुण शब्द नहीं हो सकता । 
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वास्तव में स्पर्श वायु का गुण है, ओर स्पर्श ही में शब्द? 

होता है । अतःस्पश ओर शब्द दोनों वायु के गुण हैं। 

महाभारत की अनुगीता में वेदव्यास जी कहते हैं-. 
“शब्दस्पर्शो च विज्ञेयो द्विगुणो वायुरुच्यते ।? 


अर्थात्‌-“शाब्द-स्पर्शं वायु के दो गुण जानने योग्य 
कहे जाते हैं । 

' शब्द वायु का गुण है । वायु में क्रिया होने से शब्द 
उत्पन्न होता है । शब्द वायुमय है ओर वायु में ही तरंगित 
होता है। शब्द साकार है, इसी लिये रेडियो,तार, टेपरे- 
कार्ड आदि साकार यन्त्रों-द्वारा पकड़ लिया जाता है । 
साकार का साकार से सम्बन्ध होता है। निराकार से 
साकार का सम्बन्ध नहीं होता, यह ऊपर देख लिया 
गया है । 

“आकाश सबंत्र है, इसीलिये हजारों मील दूरी 
अमरीका आदि के रेडियो-स्टेशनों पर प्रसारित किये गये 
शब्द तुरन्त यहाँ ( भारत में ) सुन पड़ते हैं। यदि बायु 
में शब्द तरंगित होता है, तो वायु की गति कितनी 
है !” इस तर्क में कोई सार नहीं है, जबकि 





१-- शब्द रहत स्पशं में, सपरश पवनहिं होउ । 
/ ' . दुइ गुण वायू में रहे, शब्द स्पराहिं सोउ॥ 
( सुक्तिद्वार-३।१०८ ) 
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वैज्ञानिकों ने परमाणुओं की चाल प्रति सेकेण्ड एक लाख 
मील मानी है। इसके अतिरिक्त यदि सर्वत्र आकाश 
„तो सर्वत्र वायु भी है। यदि प्रश्न है कि वायु की 
गति कितनी है, तो वही तक होगा कि आकाश कि गति 
कितनी है । यदि आकाश में गति नहीं, तो उससे गति- 
शील शब्द की उत्पत्ति मानना केवल श्रम एवं पक्षपात है। 
विद्दन्मू्ति श्री विचार साहेब बीजक टीका में लिखते 
है--'शब्द नियमतः संयोगज, विभागज और राब्दज 
हुआ करते हैं । इस कारण-- 
दो बिन होय न काज कि काजा। 
दो बिन होय न अधर आवाजा ॥ 
इस लोकिक आभाणक? के अनुसार केवल असंहत 
चेतन से ऊकार रूप शाब्द की उत्पत्ति कदापि नहीं हो 
सकती । क्योंकि शब्दोत्पत्ति का यह क्रम है कि-- 
आकाशवायुप्रभवः शारीरात्सपुच्चरन्‌ वक्त्रमुपेतितादः । 
स्थानान्तरेषु प्रविभव्यमानो वर्ण त्वमागच्छतियः स शाब्द्‌ः॥। 
अर्थात--जब बोलने की इच्छा होती है, तब प्रयत्न 
विशेष से प्रेरित हुआ नाभिस्त-वायु आकाश से संयुक्त 


होकर नाद रूप को धारण करता है। अनन्तर ऊपर की 
ओर जाता हुआ कण्ठादि स्थानों में विभक्त होकर कका- 





१--कथानक, लोकोक्ति, २- श्रकेला | 
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रादि वर्ण-भाव को जो प्राप्त होता है, वह ( वायु ) शब्द 


कहाता है ।” 


कहहु हो अम्मर कासों लागा, इस उन्नासी (७३) 
शब्द की टीका करते हुए आप कहते हैं--“हे अमर 
जोव ! तू किस अनास्म-प्रषंच में लगा है । दूसरे पत्त में-- 
तू अस्वर ( आकाशा-शून्य ) को तत्त्व क्यों समझता है। 
कहहिं कत्रीर खोजे असमाना ।” ७ 


पं० राहुल सांकृत्यायन जी ने वेशेषिक दर्शन पर 
प्रकाश डालते हुए 'दर्शन-दिर्दर्शन' में लिखा है कि-- 

परमाणुओं ( -प्रथवी, जल, बायु, आग के सूक्ष्म- 
तम नित्य अवयव ) में जो एक दूसरे से भेद है. 
“विशेष” कहते हैं । विशेष सिफ नित्य द्रव्यो में रहता है 
ओर वह स्वयं भी नित्य हे। इसी विशेष के प्रतिपादन 
के कारण कणाद के शास्त्र का नाम वेशेषिक पड़ा।” 

“टूव्य--चारों भूतों का जिक्र ऊपर हो चुका है | बाकी 
द्रव्यो में आकाश, काल ओर दिशा अदृष्ट हैं, साथ हो 
वैशेषिक इसे निष्किय भी मानता है । अदृष्ट ओर निष्क्रिय 
होने पर वह है, इसको केसे सिद्धकिया जा सकता है-- 
इस प्रश्न का उत्तर आसान नहीं था | वेशेषिक ( कणाद ) 
का कहना है--शब्द एक गुण है, जो प्रत्यक्ष सिद्ध हे । 
गुण द्रव्य के बिना नहीं रह सकता, शब्द को किसी 
ओर भूत से जोड़ा नहीं जा सकता | इसलिये एक नये 
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द्रव्य की जरूरत हे, जो कि आकाश है। कणाद को यह 
नहीं मालूम था कि हवा से खाली जगह में रखी घंटी 
शब्द नहीं कर सकती |”? 


7 





( दशंन-दिग्दशन पृष्ठ ५९० ) 

“कणाद देमोक्रितु के मतानुसार बाहर से निरन्तर 
परिवर्तेन होती दुनिया की तह में अचल, अपरित्रर्तनशील 
नित्य परमारणुओं को देखते हैं । प्रश्‍्वी, जल, तेज, वायु 
ये चारों भूत परमाणु रूप में नित्य हैँ । इन्हीं नेत्र-अगोचर 
सूक्ष्म कणां के मिलने से आँख से दिखाई देने वाले अथवा 
शारीर के स्पर्श से मालूम होनेत्राले स्थूल महाभूत पैदा 
होते हैं ।” 


( दर्शन-दिग्दुर्शन पृष्ट ५९३ ) 


'बिज्ञान-जगत' नामक पुस्तक से निम्न उदाहरणभी उप्रॉ- 
के-स्यो' दिये जाते हैं । 
2 


“लोग हजारों वष से ध्वनि पर विचार ओर 
परीक्षण करते आये हें. । पर पिछले लगभग सो वर्षा से 
ही ध्वनि ( शब्द ) को कुछ तक संगत ढंग से सममा गया 
है। २३०० ( तेईस सो ) वर्ष पहले पैदा हुए एक यूनानी 
दार्शनिक अरस्तू ने ध्वनि की प्रकृति के बारे में एक बढ़िया 
टकल लगायी थी। उसने कहा था कि ध्वनि वस्तुओं 
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से वायु पर चोट लगने से पैदा होती है । जिससे वायु 
सिकुड़ती ओर फेल्लती है। 


पर कई शताब्दियों तक इस सिद्धान्त को सच्चा या 
झूठा सिद्ध करने का कोई प्रयत्न नहीं किया गया । अन्त 
में उन्नीसवीं शताब्दी में फिर दिल्लचस्पी पेदा हुई और 
बहुत-से लोगों ने ध्वनि का अध्ययन ओर उसके विषय 
में परीक्षण शुरू किये । जी० एस० ओम, लाडकेलविन, 
एच° वान हेल्म होल्टस ओर अन्य अनेक व्यक्तियों ने 
ध्वनि की ( ध्वनि-विज्ञान के ) बहुत-से बुनियादी नियसो' 
पर विचार किया । इसके अतिरिक्त हेल्महोल्टस ने कान 
से ध्वनि पकड़ने अर्थात्‌ सुनने के बारे में एक व्याख्या 
पेश की, इस विषय में हम आगे विचार करेगे ? 


वैज्ञानिक कई वात बतलाते हुए कहते हैं-- 


“जब बल्ला गेंद पर लगता है, तबदोनो' के बीच 

की हवा बाहर हो जाती है । इस क्रिया को बहुत बारीकी 
देखिये । जब बल्ला गेंद के पास पहुँचता है, तब इनके 
बीच की हवा बीच में से हट ज्ञाती है। कुछ अन्तिम 
अगुओ को बहुत तेज चलना पड़ता है। पक्के फर्श पर 
फैले हुए पानी पर हथोड़ा मारने को क्रिया पर विचार करने 
से यहद बात स्पष्ट हो जायगी । यदि आप पानी के ठहराव 


यर हृथोड़ा मारेंगे, तो पानी छिटककर काफी दूर जायेगा । 
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नीचे होते हुए हथोड़े से पानी दब जाता है, जिससे वह 
सब दिशाओ' में उछल जाता है।” 


“बहुत कुछ इसी तरह बल्ले ओर गेंद के बीच की हवा 
के अणु बल्ला गेंद से लगने पर इधर-उधर हट ज्ञाते हैं। 
इन अणुओं के बहुत तेज चाल से चलने के कारण ये 
अपने से ठीक आगे वाले अणुओं से टकराते हैं । फिर ये 
अणु अपने से पहले वाले अणुओं से टकराते हैं; ओर 
इस प्रकार वे तेज चाल से एक बढ़ते हुए दायरे में एक 
अशु से दूसरे अणु पर पहुँच जाते हैं। अन्त में वे हमारे 
कान के हवा-परमाणुओं पर कस कर लगते हैं ओर तब 
हमारे कान के पर्दे पर टकराते हैं। जिस पर हमारे कान 
हमें बताते हें कि हमने बल्ले ओर गेंद के टकराने की 
"खट? ध्वनि (शब्द ) सुनी हे । यह सब कार्य अत्यन्त 
शीघ्रता से होतें हैँ ।” 


“पिछले अध्याय में हमने देखा था कि ध्वनि बायु में ' 
चलते हुए ऊंची दाब ओर नीची दाब वाले क्षैत्रोकी तरंगों 
की एक श्रेणी है । यदि हम सितार या किसी ओर तार-वाद्य 
का तार छेड़े', तो एक ध्वनि सुनायी देगी । यह ध्वनि तार 
के कम्पन से पेदा होती है । अर्थात्‌ तार बहुत जल्दी-जल्दी 
आगे-पीछे चल रहा है । जैसा कि हम इसे गोर से देखकर 
जान सकते हे । तार्‌ का कम्पन हवा के अणुओं को बार- 
बार धकेलता है ओर इस प्रकार ऊंची ओर नीची दाळ 
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जाले क्षेत्रों को तार से हमारे कान की ओर चलाता है ।” 
“जव आप “अ-ह-ह-ह-ह? कहते हैं, तब वह ध्वनि 
आपके गले के तारों के कम्पत से पेदा होती है । ये तार 
जो “वाक्‌-तन्लु? या 'स्वर-तन्त्री' कहलाते हें, आपके फेफड़ों 
से तेजो से आती हुई वायु से कम्पित होते हैं । अर्थात्‌ 
जब आप “अ-ह-ह -ह-ह? की आवाज करते हैं, तब गले शी 
कुछ मांस-पेशियाँ वायु को इन 'वाक्‌-तन्तुओं' के पास से 
चल्लाती हैं। तार वाले बाजे के तारों पर फूंक मारकर 
आप उन्हें कम्पित कर सकते हैं । आपके गले में “वाकः 
तन्तुः जव कम्पन करने लगते हैं, तब वे हवा के अणुओ' 
को धक्का देते हैं। जिससे 'अ-ह-ह-ह-ह ध्वनि पेदा होती 
है। इस ध्वनि को वाणी या भाषण में परिवर्तित करने 
के लिये आप अपती जीभ ओर होठो' को इस प्रकार 
'हिल्लाते हैं, जिससे यह ध्वनि रुक जाये या इसका रूप 
बदल जाये । पप्पू! दादा? ओर लप? शब्द जोर से बोल 
कर देखिये कि किस तरह आप की जीभ ओर होठ 'अ- 
इ-ह-हःह? को शब्दो में बदल देते है ।” 
( विज्ञान-जगत ४१ से ५३ एप्ठ तक ) 


डा० श्रीसम्पूर्णानन्दजी कहते हैं-- 


“शब्द का अर्थ स्वन-उस प्रकार का संवित्‌ जो दो 
ज्षैत वस्तुओं के टकराने पर होता है--माना जाता है ओर 
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श्रवणेन्द्रिय उसका ग्राहक मानी जाती है। यह बात ठीक 
है, परन्तु स्न का चेत्र तो बहुत संकुचित है । वैज्ञानिक 
प्रयोगो' से सिद्ध है कि यदि किसी प्रकार के आघात 
के कारण कोई वस्तु प्रकस्पित हो उठे ओर उसके चारो' 
ओर कोई ऐसा ठोस या तरल माध्यम हो जो हमारे 
कान तक पहुंचता हो तो उस साध्यम में एक प्रकार की 
लहर उत्पन्न होती हे जिसके फल्लस्वरूप हमको स्वन-संवित 
होता है | हमारे नाड्सिस्थान की बनावट ऐसी है कि यदि 
वस्तु का कम्पन लगभग सोलह बार प्रति सेकेण्ड से कम 
या लगभग पचास हजार प्रतिसेकेएड से अधिक हो तो 
स्वन नहीं सुन पड़ता । जहाँ कोई ठोस या तरल माध्यम 
नहीं है वहाँ कम्पन भले ही हो, परन्तु स्वन नहीं आ 
सकता। सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र आदि से हमको प्रकाश मिलता 
है, स्वन नहीं । किन्तु पोथियो' के आधार पर पणिडत- 
सम्प्रदाय शब्द का सम्बन्ध आकाश से जोड़ता है जो 
सर्वथा अवेज्ञानिक जान पड़ता है ।” 














( चिद्विलास आदि शब्दाधकरण ) 

“श्री हेनरीस्वीट? की सम्पादित 'एंक्रेनटीले' नामक 
अंग्रेजी पुस्तक के 'एंगर? नामक पाठ में सन्यासिनियों को 
उपदेश दिया गया है । उसीमें एक अनुच्छेद आता है!--” 
“शब्द क्या है-मात्र वायु । वायु का मोंका दुर्वलके लिये 

- शक्तिशाली प्रतीत होता है जिसके स्पर्श सात्र से ही वह 


१७६ : जयन्मीमांसा 
पाप के कुण्ड में गिर जाता है । जो संन्यासिनी शब्दरूपी 
वायु के हलके-से झोके से गिर जाती है उसके विरुद्ध कोन 
नहीं सोचेगा ? वह तो धूलि-कण के समान अस्थिर बन 
जाती है जिसे शब्द रूपी वायु का हलकासा झोंका विच- 
लित ओर अप्रसन्न बना देता हे ।? 

( विवेक-ज्योति पत्रिका वषे 8 अ'क 8) 


उपर्युक्त कथन के इस वाक्य पर लक्ष्य दोजिये “शब्द 
क्या है--मात्र बायु ।? 


उपयु क्त निर्णयो”, प्रमाणो" तथा विवेक से यह सिद्ध 
हुआ कि शब्द, वायु का ही गुण हे, आकाश 'का नही । 
आकाश तो शून्य, क्रिया-रहित अञस्तु है । 
चलन ओ बल्न शक्ति धावन पसारण । 
गिराने उठाने में वायू है कारण॥ 
शब्दादि स्पश वायू में देखो। 
आकाश में एक अवकाश लेखो ॥ 
( न्यायनामा ) 


कम-फल-भोगों का रहस्य 


राजा दुष्ट को दण्ड देता है, तो वह दुष्टकर्म से रोकता 
भी.है। राजा के सामने कोई बुरा कमे करे, तो वह 
अपनी शक्ति चले तक नहीं करने देगा ओर पकड़कर दण्ड 
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देगा । परन्तु ईश्वर जव सवेशक्तिमान एवं सर्वत्र है, फिर 
* पाप से क्यों नहीं रोकता ९ पाप से रोऊ़मे में जब असमर्थ 
है, तो दरड देने में सर्वया असमर्थ है । 
एक भनुष्य ने एक मनुष्य को सारा । जो मारा गया, 
वह अपने पूर्वजन्मो के बुरे कमों' का फन्न पाया; और 
उसके कम-फल देने के लिये, ईश्वर ने जिस मनुष्य से 
मरवाया, उसको राजा-द्वारा पुनः दणड दिलत्राया। तो 
यह्‌ ईश्वर का कितना बड़ा अन्याय है १ यदि ईश्व रने उसे 
मरवा कए उसके पूर्व जन्म का कमं-फत्त दिया, तो प्रेरणा 
करके जिससे मरवाया, वह निर्दोषी हुआ। फिर उसे 
दण्ड क्यों सिलना चाहिये ? यदि मारने वाले ने अपनी 
इच्छा से मारा, तो ईश्वर कर्म-फल-दाता न हुआ । तव तो 
मारा जाने वाला अपना कर्म-फल भोगा ओर जो मारा 
वह अपना नया कर्म बनाया | इस न्याय से यदि ईश्वर 
दणड देने वाला माना जायगा, तो सारे कर्मो का कर्ता भी 
उसी को मानना पड़ेगा; क्योंकि उसे लोग सर्वशक्तिमान 
मानते हैं । 
इश्वर यदि नहीं है, तो कर्म-फल-दाता कोन है ९ इसका 
समाधान यह्‌ है कि बीज-वृक्ष अनुसार कमो' से स्वाभा- 
विक फन्न उत्पन्न होते हैं । मनुष्य का अन्तःकरण कैमरे 
के समान है। तन-मन-वचन से वह जो कुछ करता है, 


१७८ नगन्मीसांसा 


उसका प्रतिविम्ब ( संस्कार ) उसके अन्तःकरण रूप पट 
पर अवश्य पड़ता है | यह संस्कार कर्म-फल देने की अवघि | 
तक अभिट होता है, फल-भोग देकर ही समाप्त होता? है। 
कहा है- 


अवश्यमेव भोक्तव्यं कृतं कम शुभाशुभम्‌ । 
नाभुक्तं ज्ञीयते कम॑ कल्पकोटिशतैरपि ॥ 


'अर्थः--अपने किये हुए पाप-पुण्य कर्मा के फल अवश्य 
ही भोगने पड़ते हैं। सो करोड़ कल्प बीत जाने पर भी 
विना भोग किये कर्मी जीवों का कमं क्षीण नहीं होगा । 


लहसुन-प्याज जो खायेगा, उसको हुर्गन्धी की डकार | 
अपने आप आयेगी । क्रोधी, कामी और दुराचारी मनुष्य 
का मन सदेव भयभीत तथा मलीन रहता हे । ज्ञमावान, 
दयालु, विरक्त तथा सन्तोषी का मन सदेव निभय, स्वच्छ- | 
न्द्‌ एर्व स्वतन्त्र रहता है। अतएव कर्मों के अनुसार जीवों, 
के अन्तःकरण स्वाभाविक बनते है, ओर वे वेसे ही. 
स्वतः फत्न पाते रहते हैं । | 





त र | 

१--यहाँ कर्मी जीवों का प्रकरण हे! वैराग्यवान ज्ञानी का | 
नहीं] बोधवांन के समस्त कर्म दग्ध होकर उनका मोक्ष हो | 
जाता हे || 
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जीवों का स्थूल शरीर बारम्बार छूटता रहता है, परन्तु 
मनोमय सूक्म-शरीर नहीं छूटता । चाहे समाज में सबके 
सामने, चाहे एकान्त में अकेले, चाहे शहर में, चाहे वन 
या गिरि-गुहा में--इन्द्रिय और मन से मनुष्य जो कुछ 
शुभाशुभ कम करता हे, उत्तम-सध्यम रूप से उसकी बीज- 
वासनायं जीव के मन में अर्थात्‌ सूइम-शारोर में बन जाती 
हें । उसका फल्न देर-सबेर--किप्ती समय में वाध्य होकर 
जीवों को भोगना पड़ता दै । सूत्र्म-शरीर में चित्रित कर्मा 
की ऐसी बीज-वासनायें हैं, जो भोगे बिना कर्मों जीवों का 
छुटकारा नहीं है । 

जैवे मिट्टा, जल, प्रकाश, वायु, समग्र इत्यादि सब 
योग्यता पाकर बीज से वृद्ध स्वयं हो जाता है । वेसे वास- 
नायुक्त सूक्ष्म-शरीर से प्रेरित हो करके माता-पितादि या 
रस-गन्वादि सव योग्यता लेकर योनिज या अयोनिज्ञ 
शरीरों को जीव स्वयं प्राप्त हो जाते हे । ओर जैसे वीज से 
बृत्त होने पर उसके स्वभावानुसार उसमें फूल-फूल स्त्रयं आ 
जाते हें । वैसे शरीर निर्मित होने पर कम-वासनानुसार 
कर्मों के फल शरोर में स्वयं उदित हो जाते हैं ओर अपने 
पेर में कुल्हाड़ी! मारकर दुःख भोगने न्याय बाध्य होकर 
जीव स्वयं उन कर्मफलों को भोगता हे । 





१— जैसे मनुष्य अवनेपेर सें कुल्हाडी मारे या न मारे 
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सांख्यशास्त्र के रचयिता श्री कपिल जी कहते हैं--- | 
“लेश्वराधिष्ठिते फलनिष्पत्तिः कर्मणा तस्सिद्धेः॥ ¦ 
( सांख्य अ०५ सूत्र २) | 


कमणा = कम के द्वारा; तत्सिद्ध =फल की सिद्धि 
होने के कारण; ईश्त्रराधिड्टिते = ईश्वर को अधिष्ठाता मानने 
पर; फलनिष्पत्ति = फल्न की सिद्धि; न= नहीं होती । 


साव--कर्मानुसार फल होगा ही, ईश्वर उसमें उपेक्षा- | 
अपेक्षा न कर पाने के कारण ईश्वर कमफत्त-दाता नहीं 
सिद्ध होता । 


पारिभाषिकोता । (सां अ ७ स०५ ) 


वा=अथवा; पारिभाषिक कहने मात्र का ईश्वर 
होगा । 


\ | 

व्याख्या-ईश्वर को कर्म-फन्न-दाता मानने पर वह 
ईश्वर हो नहीं होगा, किऱ्तु नाम मात्र का ईश्वर होगा । 

क्योंकि ईश्वर के जो लक्षण श्रतियों ने कहे हैं, उनसे इस | 





दोनो में स्वतन्त्र है; परन्तु जब मार लिया तो ( उसो के ) एर- | 
तन्त्र हो गया, फिर उसे अवश्य ही उस दुःख को भोगना पड़ेगा || 
इसी प्रकार कर्म करने में स्वतन्त्र होते -हुए फल भोगने में जीव, 
उन्हीं कमों के अधीन हे | | 
| 
| 
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ईश्वर की विरूपता अर्थात्‌ दूसरे लक्षण होंगे ओर ईश्वर 
को जगत का नियाम सानना भी सम्भव न होगा । फिर 
तो यही कहना पड़ेगा कि इश्वर का कोई अस्तित्त्व नहीं है 
ओर कुछ स्वार्थियों ने ईश्वर की कल्पित मूति खड़ी कर 
ली है ।” 
( पं० आराम शर्मा आचार्य की टीका से ) 
श्रो कृष्ण जी कहते है-- 
न कतृत्वं न कमाणि लोकस्य स्रजति प्रभुः । 
न कर्मफलसंयोग स्वभावस्तु प्रबतते ॥ 
( गोता ५ । १४ ) 
अथ--इश्वर प्राणियों के न कर्तापन को न कर्मो को 
ओर न कमों' के फल्ाँ के संयोगों को रचत! हे, प्रत्युत कर्मों 
के स्वभाव से ही फल-भोग होता है। 


पुरुपः प्रकृतिस्थो हि भुङते प्रकृतिजान्गुणान्‌ । 
कारणं गुणसङ्गोऽस्य सदसद्योनिजन्मसु ॥ 
( गंता १३। २१) 
अर्थः प्रकृति में आसक्त हुआ ही पुरुष (जीव) 
प्रकृति से उत्पन्न हुई त्रिगुणात्मक सभी वस्तुओं का उप- 
भोग करता है, आर इन गुणों की आसक्ति ही इस जोव 
के ऊं ची-नोची खानियाँ में जन्म-वारण में हेतु हैं। 
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श्री वेदव्यास जी कहते हें -- 
जीवितं मरणां जन्तोर्गतिः स्वेनेय कमणा । 
राजंस्ततोडन्यो नान्यस्य प्रदाता सुखदुःखयोः ॥ 
( भागवत स्डन्ध १२ अ० ६ श्लो० २५ ) 
अर्थः-राजन्‌ ! जीते रहना, मर जाना तथा मरने के 
पश्चात उच्च-नीच गति को प्राप्त करना--यह अविनाशी 
जीवों के अपने-अपने कर्मा के अनुसार ही होते हैं । कमं 
के अतिरिक्त जीवों को सुख-दुःख देने वाला ओर कोई 
नहीं है । 
अन्य स्थल पर कहा है-- 
स्वयं कमं करोत्यात्मा स्वयं तत्फलमश्नुते । 
स्वयं भ्रमति संसारे स्वयं तस्माद्विमुच्यते॥ 
अर्थः--जीव स्वयं कमं करता है, स्वयं फल भोगता 
हे । अज्ञात-वश स्यं संसार में भ्रमता है ओर ज्ञान को 
प्राप्तकर स्वयं कम-बन्धनों से मुक्त हो जाता है । 
सुखस्य दुःखस्य न कोऽपि दाता 
परो ददातीति कुबुद्धिरेषा । 
स्यं कृतं स्वेन : फलेन युज्यते 
शारीरि हे निस्तर यत्त्वया कृतम्‌ ॥ 
( गरुड्पुरांश ) 
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भावाथ:--सुख-दुःख का देने वाला अन्य कोई भी नहीं 
है, दूसरा कोई देता है--यह मानना कुबुद्धि है । जीव खयं 
कर्म करता है ओर स्वयं ही वासना-वश उसके फलों से 
युक्त होता हे; हे देहधारी ! अपने किये हुए को भोगो । 

गोस्वामी श्री तुलसीदास जी यद्यपि ईश्वरवादी हैं 
तथापि प्रसंग-वश वे भी कह बैठते हैं कि 


न काहुइ कोइ सुख दुख दाता । 
निजकृत कर्म भोग सुन भ्राता ॥ 
अतएव अपने कर्मो के अनुसार वासना-वश जीव 
स्वयं उसके फल भोगते हे। इसके लिये ईश्वर की कल्पना 
करने की आवश्यकता नहीं । 
जड़-चेतन का ठीक निर्णय तथा स्त्र-स्त्ररूप का यथार्थ 
बोध सहसा न होने से यदि कोई अपने ऊपर कम-फलों 
का देने वाला ईश्वर मानता हे, तो भी उसे यह मानना 
ही पड़ेगा कि अच्छे कमो का फल इखर बुरा नहीं दे 
सकता तथा बुरे कमो का फल अच्छा नहीं दे सकता। 
इसलिये अन्ततः अपने शुभाशुभ कर्मा की ही प्रधानता है । 
अतएव अपने कर्मो का ही सुधार करना चाहिये । 
श्री निर्मल साहेब कहते हैं:-- 
“हुश्न में फसे फटफटाते पड़े हो। 
` गालों से ईश्वर खुदा पर अडे हो ॥ 
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दया धर्म ओ दीनताई नहीं है। 
करे छिप के अवगुण खुदाई कही है॥ 
खुदा ईश मिलने का कैसा यतन है । 
नही जानते हो इसी से पतन है ॥ 
सारी आदत बुरी बात छोडो। 
बीबी ओ बच्चो से नाता न जोडो॥ 
बहिंगत वृत्ती को खुदा दूर ही है। 
अन्तगंत वृत्ती को तो निज मूर ही है ॥”? 


आचार का आधार क्या है ९ 


जिस सिद्धान्त में अनेक जीवों को जड़ से सबंथा 
भिन्न अविनाशी, वासना-वश पुनजन्म तथा कर्मफल-भोग 
वासना-त्याग से अनन्त मोक्ष माना जाता है । उस सिद्धांत 
में आचार के आधार की बात क्या पूळुना है १ वहाँ तो 
आचार-विचार ही ठोस होते हैं । 


जो किप्ती वेद-कुरान आदि पोथो को अन्धविश्वास 
पूर्वक स्वतः प्रमाण नहीं मानता । जो किसी कल्पित 
ईश्वर की आड़ में अपने दोषों को छिपाने का प्रयत्न नहीं 
करता; वह किंतना बड़ा आशावादी आचार-विचार की 
भित्ति पर ठहरा हुआ प्रोढ़ सिद्धान्त होगा. ! इसका 
विचार करता चाहिये । विचारशील पारखी सन्तों की 





उत्तराधे त्र 


रहन-सहन देखकर यह जाना जा सकता है कि कबीर- 
व पारखी सन्तों के कितने ठोस आचार-विचार 
होते हैं । 


| मोक्ष-विषय 


मनुष्य-शरीर को प्राप्त कर जो जीव सन्तो के सत्संग- 
द्वारा स्पर-खरूप के यथार्थ बोध ओर पंचविषयों से वेराग्य 
को प्राप्त हो जाते हैं ओर सर्वसड्गुण एवं सदाचरण 
पूबेक जीवन यापन करते हुए विषय-बाखताओं को सवथा 
दुग्ध कर देते हैं ओर स्व-स्वरूप में दृढ़ स्थित हो जाते 
वे खयं अपने पुरुषार्थ से इस संसार सागर से पार होकर 
सदैव के लिये निश्चिन्त विदेह मुक्त हो जाते हैं. । 


सारांश 


चेवन--दो वस्तु अनादि तथा अनन्त हैं । जड़ में 
प्रथ्यी, जल, अग्नि, वायु-ये चार तत्त्व हैं, जो अपने- 
अपने गुण-लक्षण से एक-से-एक विलक्षण है । चेतन 
भिन्न-भिन्न अगणित है, वे व्याप्य-व्यापक, अंशं-अंशी 
तथा कार्य-कारण-मात्र से रहित हैं। चेतन में चेतन्यता 
गुण-धर्म है और जड़ में जड़ता के गुएवर्म हे । दोनों 





१---इस विषय का विस्तृत अध्ययन अन्य अर्धो में करना 


चाहिये । 
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अपने-अपने स्वरूप से एवं गुण-धमो' से नित्य हैं। 
अतएव गुण-धर्म युक्त अनादि जड़-चेतन से प्रवाह रूप 
जगत्‌ की सृष्टि अनादि है । 

भूमण्डल, सूर्य, चन्द्र, नन्षत्रादि-सब अनादि हैं। 
इनका कोई अन्य कारण-कर्ता नहीं हे । बीज-वृक्षवत 
कमंवासनानुसार अविनाशी जीवों को पुनर्जन्म तथा 
कम-फल-भोग स्वयं प्राप्त होते रहते हैँ । मनुष्य-शरीर में 
विवेकी सद्गुरु-सन्तां के सत्संग - द्वारा स्वस्वरूप-बोब, 
वैराग्य एवं सदूगुण-सदाचरणों को प्राप्त करके सदूपुरु 
षाथ-द्वारा जीव का सदेत्र के लिये स्वयं मोक्ष भी हो 
जाता है । यही सद्गुरु कत्रोर का “पारख-सिद्धान्त? है; 
जैसा कि वास्तव में जड़-चेतन मय जगत्‌ की स्थिति है । 


उत्तरार्ध समाप्त । 
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जगन्मीमांसा 
परिशिष्ट 


पहला भाग 
( जगत्‌ एवं ईश्वर विषयक कुछ महापुरुषों के विचार ) 
महामहिम डा० श्री सम्पूर्णानन्द जी के विचार 


ईश्वर प्रत्यक्ष का विषय नहीं है अतः उसका ज्ञानः 
अनुमान और शब्द-प्रमाण से ही हो सकता है । जव तक 
सर्वसम्मत आप्तपुरुष निश्चित न हो जाय तब तक शब्द्‌- 
प्रमाण से काम नहीं लिया जा सकता । विभिन्न सम्त्रदायों 
में जो लोग आप्त माने गये हैं उनका ईश्वर के सम्बन्ध में 
एक्यमस्य नहीं है। जो लोग इश्वर के अस्तित्व को 
स्वीकार नहीं करते उनमें कपिल, जैमिन, बुद्ध ओर महा" 
चीर जैसे प्रतिष्टित आचाय हैं । अतः हमको शाब्द-प्रमाण 
का सहारा छोड़ना पड़ेगा । अब केवल अनुमान रह गया । 
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ईश्वर की सत्ता में यह हेतु बतलाया जाता है कि प्रत्येक 
वस्तु का कोई-न-कोई रचयिता होता है । इसलिये जगत 
का भी कोई रचयिता होना चाहिये। इस अनुमान में 
कई दोप हैं । हम यदि यह सान लें कि प्रत्येक वस्तु का 
कर्ता होता है तो फिर बस्तु होने से ईश्वर का भी कर्ता 
होगा ओर उसका कोई दूसरा कर्ता, दूसरे का तीसरा । 
यह परम्परा कहीं समाप्त न होगी ¦ ऐसे तक में अनवस्था- 
दोप होता है । इससे ईश्वर का अस्तित्व सिद्ध नहीं होता । 
यदि ऐसा माना जाय कि ईश्वर को कर्ता की अपेक्षा नहीं 
है तो फिर ऐसा मानने में क्या आपत्ति है कि विश्व को 
कर्ता की अपेक्षा नहीं है। फिर ऐसा मानना कि प्रत्येक 
वस्तु कठंक होती है, साध्यसमः है । सूर्य-चन्द्रमा 
कर्वक हैं इसका क्या प्रमाण हे । समुद्र ओर पहाड़ को 
बनाये जाते किसने देखा है! जब तक यह सिद्ध न हो 
जाय कि प्रत्येक वस्तु का कर्ता होता हे तब तक जगत का 
कोई कर्ता हे ऐसा सिद्ध नहों होता । 


इस तक पर यह आपत्ति की जाती है कि ऊपर प्रयोग 
किया हुआ वस्तु शब्द वहीं लागू होता है जद्दाँ संघटन 
होता है। कई अवयवों के मिलने से जह अत्रयत्री बनता 





१--बनायी हुई | ३--एक तरह का हेतु जिसे प्रमाणित 
करना पड़े । 
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है, वहीं उपयोग का प्रश्न उठता है ओर कर्ता की खोज 
होती हे क्योंकि आवश्यकता की पूर्ति करता ही उपयोगी 
चोज का लक्षण है । ई चूना, गारा आदि का योग घर 
है । घर कार्य-विशेष के लिये है। हम ऐसा मानते हैं. कि 
किसी कर्ता ने इस सामग्री को उस कार्य-विशेष की सिद्धि 
के लिये बनाया। ईश्वर अवयवी नहीं । संघटन नहीं है, 
उसका कलेवर किती उद्देश्य की सिद्धि नहीं करता । अतः 
वह 'वस्तु' नहीं है | कर्ता की अपेक्षा नहीं करता। यह 
आपत्ति समीचीन नहीं । यह केसे जाना गया कि इर 
संघटन नहीं है, अवग्रवों के मेल से नहीं बना है । वेद में, 
जिसको भारतीय ईश्वर्वादी प्रमाण मानता है, उसके 
सिर, हाथ, पाँव का उल्लेख हे । दसरे ईश्वर साधक ग्रन्थ 
में कहते है उसने देखा, उसने आज्ञा दी, उसने सोचा 
उसने कहा इत्यादि । यह वाक्य तो मनष्य-सम किसी 
प्रकार के शरीर की ओर संकेत करते हे । ओर फिए हमारा 
मूल प्रश्‍न अपनी जगह पर वर्तमान हे । ईश्वर की सत्ता 
का प्रमाण क्या हे ( जब ईश्वर हो तब तो उसके स्वरूप 
के विषय में विचार किया जाय । यदि कोई अपनी ओर 
से किसी कल्पित मर्ति की मनमानी परिभाषा बना ले तो 
इससे उस पदार्थ की सत्ता सिद्ध नहीं होती । 


जो लोग जगतू को क्क मानते हैं उनके सामने 
अपने व्यवहार की वस्तुएं रहती हैं। घर बनाने के लिये 
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राजगीर, घड़े के लिये कुंभार, गहने के लिये सोनार, घड़ी 
के लिये घड़ीसाज चाहिये। यह कारीगर ई ट-पत्थर, 
मिट्टी, सोना, पुर्जो से गृहादि का निर्माण करते हैं। 
कारीगर उपादान सामग्री को काम में लाता है ओर 
निर्माणकार्य में लगाने का कोई-न-कई प्रयोजन होता है । 
बह प्रयोजन यदि हमको पहले से नभी ज्ञात हो तो 
निर्मित वस्तु को देखने से समक में आ सकता हे । अब 
यदि गृहादि की भाँति जगत भी क्क है तो उसकी उपः. 
दान सामग्री क्या थी १ ओर सृष्टि करने में ईश्वर का प्रयो- 
जन क्या था ९ जगत में जो कुछ भी है ब्रह यातो जड़ 
है या चेतन, अतः जो भी उपादान रहा होगा वह या तो 
इनमें से किसी एक प्रकार का रहा होगा या उभयात्मक | 
दोनों ही अवस्थाओं में यह प्रश्‍न उठता है कि वह जगत 
छी उत्पत्ति के पहले कहाँ से आया १ यदि इसका कोई 
कर्ता नहीं था तो जगत के लिये ही कर्ता की कल्पना क्यों 
की जाय १ यदि कर्ता था तो बह ईश्वर से भिन्त था या 
भिन्त ? यदि भिन्त था तो ईश्वर को कल्पना क्यों की 

जाय ? क्या जो व्यक्ति जड़-चेतन को उत्पन्न कर सकता 
था वह उनको मिलाकर जगत्‌ नहीँ बना सकता था | 

नड-चेतन के बनने पर तों विना किसी ईश्वर को माने 
भी जगत का विस्तार समक में आ सकता है । यदि उपा- 
दान कर्ता ईश्वर से अभिन्न था अर्थात्‌ यदि ईश्वर ने ही 
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जड्-चेतन की सृष्टि की तो इसका तात्पर्य यह हुआ कि 
असत्‌ से सत्‌ , की उत्पत्ति हुई जो प्रत्यक्ष के विरुद्ध होने . 
से अनुमान से भी बाघित है । 


यदि यह्‌ माना जाय कि ईश्वर अपने सत्‌ स्त्ररूप से 
जड़-चेतन को उत्पन्न किया तो यह प्रश्‍न होगा कि उसने 
ऐसा क्यों किया, ऐसा करने में प्रयोजन क्या था ? यह 
नदीं कह सकते कि जीवों के भोगोपलब्धि के लिये ऐसा 
किया गया क्योंकि जीवों को तो उसी ने बनाया। न 
उसको बनाता न उसके लिये भोग का प्रश्न उठता। 
जीवों का मोक्ष भी उद्देश्य नहीं हो सकता । क्योंकि जब 
जीव थे ही नहीं तो फिर उनका बन्धन कहाँ था जिसे 
तोडना था। यह कहना भी सन्तोषजनक नही है कि 
जगत ईश्वर की लीला है। निरुद्देश्य खेल ईश्वर के साथ 
अनमेल है । क्या वह एकाकी घत्रराता था कि जो इतना 
प्रपञ्च रच गया । यह भी ईश्वरत्व-कल्पना से असंगत है । 
यह कहने से भी काम नहीं चलता कि ईश्वर की इच्छा 
प्रत्ये है । इच्छा कि पी ज्ञातव्यके जानने की,किसी आप्- 
व्य के पानेकी होती है। ईश्वर केलिये क्या अज्ञात यात्रप्राप्त 
था ? फिए जब उसकी इच्छा ऐसीही अकारण, निष्योजप्रन 
है। तो अब उसपर कोई अंकुश तो लग नहीं गया हे । 
बह किसी दिन भी सृष्टि का संहार कर सकता है। आग 
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.को शीतल कर सकता है, कमल के वृत्त) पर चन्द्रमा-सूर्य 
उगा सकता है । अन्धविश्वास चाहे जो कहे परन्तु किसी 
की बुद्धि यह स्वीकार नहीं करती कि ऐसा होगा । ईश्वर- 
वादी यह कह सकते हैं कि ईश्वर का स्वभाव ही अंकुश है 
ओर नियमवर्तित्त्र उसका स्वभाव है । जगत में जो कुछ हो 
र्दा है, बह नियमों के अनुसार हो रहा है। इन सब 
नियमों की समष्टि को ऋत कहते हैं। ऋत ईश्वर का 
स्वभाव है | इस पर यह्‌ प्रश्‍न उठता है. कि यह स्वभाव 
ईश्वर का सदा से है या जगत की सृष्टि के पीछे हुआ ९ 
यदि पीछे हुआ तो किसने यह दबाव डाला ? यह कोन- 
सी शक्ति है जो ईश्वर से भी बलवतो हे ? यदि पहिले से 
है तो जो इच्छा जगत की उत्पत्ति का मूल थी वह ईश्वर 
के स्वभाव से विरुद्ध रही होगी अर्थात्‌ जगत को उत्पन्न 
करना ईश्वर का स्वभाव है। परन्तु जहाँ स्वभाव होता है, 
वहाँ पर्याय रहते ही नहीं । ईश्वर की सिस्रूक्षा ` उसके स्व- 
भाव के अनुकूल होगी । पानी का स्त्रभाव नीचे की ओर 
बहना है आगका स्वभाव गर्मी है, ईश्वर का स्वभाव जगत 
उत्पन्न करना है । न पानी नीचे बहना छोड़ सकता है; न 
ईश्वर जगतूको उत्पन्न करना । ऐप्ती दशा में उसे जगत का 
कर्ता कहना उतना ही डचित होगा जितना पानीको नदी या 
आग को जलनका कर्ता कहना । कतृ त्व का व्यपदेशा * वहीं 





१-डेड़ी | | र 
२--सृष्टि रचने की इच्छा | ३--बव्याख्या | 
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हो सकता है जहाँ संकल्प की स्वतन्त्रता हो । यह काम 
करू यान करू , स्वभाव में इस प्रकार. की स्वतन्त्रता के 
लिये स्थान नहीं रहता । अतः यह सब तर्क ईश्वर के 
अस्तित्व को सिद्ध नहीं करते । 


यह्‌ हो सकता है कि हम कितो अपरचित यन्त्र बनने 
के उद्देश्य को न समझा सकं. फिर भो उसकी बनावट 
देखकर इस निश्चय पर पहुचे कि यह कतृ'क है, स्वतः नहीं 
बन गया । क्या जगत हमको ऐसा मानने पर विवश कर 
सकता है कि उसका कोई कर्ता है ? ऐसा मानने के पक्ष 


. में सबसे बड़ा तक यह उपस्थित किया जाता है कि जगत 


का संचालन ऋतमय है, सब काम नियमों के अनुसार 
होते हैं, प्रत्येक घटना का कोई-न-कोई कारण होता है । 
निथमितता के कारण हम भविष्यत्‌ घटनाओं को पहिले 
से जान सकते हैं ओर वस्तुओं को अपने भोग की सामग्री 
बना सकते हैँ। नियम नियामक की अपेक्षा करता है । 
इससे प्रतीत होता है कि जगत का कोई कर्ता है चाहे 
हम उसके प्रयोजन को थाहू न पा सकते हों । इस तक में 
भी दो दोष हैं । पहिले तो यह माननेका कोई आधार नहीं 
है कि नियम के लिये नियामक चाहिये । प्राकृतिक नियम 
मानव-विधान नहीं है। विधान का रूप होता है आज से 
इस प्रकार का काम किया जाय,जो न करेगा उसको अमुक 
प्रकार का दण्ड दिया जायगा । प्राकृतिक नियम का रूप 
होता हैः ऐसा होता देखागया हे। उसमें दएडका कोई प्रशन 
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नहीं उठता । मानव-विधान आज्ञात्मक होता हे । कोई दुका- 
नदार रुपये के ढाई सेर से कम गेहूँ न वेचे, जो वेचेगा 
उसे पाँच सो रूपये जुर्माने तथा दो वर्ष कारावास का दण्ड 
दिया जायगा । प्राकृतिक नियम वर्णनात्मक होता हे । 
घनविद्यूत और ऋणविद्यू त एक दूसरी को आकृष्ट करती 
हैं। ऐसी दशा में प्राकृतिक नियमों को देखकर नियामक का 


अनुमान नहीं किया जा सकता । "ग 
Ses अतः जगत का दृश्यरूप हमको ईश्वर की पत्ता मानने 


को वाध्य नहीं करता । 

कुछलोग ईश्वर को जगत का ष्टा न सानकर आरम्भक 
मानते हें । उनका ऐसा विश्वास है कि जगत की रचना की 
जो जड़-चेतनात्मक उपादान-सामग्री थी उसको ईश्वर ने 
बनाया नहीं, परन्तु ईश्वर के सान्निध्य से सामग्री का उस 
रूप में संव्यूहन हो गया जिसको जगत कहते हें । चुम्बकके 
सान्निध्य मात्र से लोहे के टुकड़े अपने को विशेष प्रकार से 
विन्यस्त कर लेते हें । यह विन्यास लोहे का स्वभाव होगा 
अन्यथा चुम्बक सोने या चाँदी या लकड़ी को भी बेसे ही 
विन्यस्त कर लेता । लोहे का स्वभाव किन्ही बाधाओं से 
अभिभूत था, चुम्बक उन्हें हटा देता है । यह सोचना | 
चाहिये कि जगत के आरम्भ में वह कोन से अवरोध थे 
जिन्हें ईश्वर ने हटाया । ऐसी कोई बात समझ में नहीं 
आती । लोहा अकेला नहीं है, जगत्‌ में और पदार्थ भी 
हैं। इनमें से कोई उसका अवरोधक हो जाय तो कोई 


j 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
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आश्चर्य नहीं है। पानी का स्वभाव नीचे बहनां है पर 
उसके अतिरिक्त दूसरे भौतिक पदार्थ उसकी गति को 
कभी-कभी रोक देते हैं। बह स्वयं अपना अवरोधक नहीं 
होता । जगत के मूल सामग्री के सिवाय तो ओर कुछ था 
नहीं फिर वह अपने स्वभाव के अनुसार क्यों संव्यूढ न 
हो सकी जा ईश्वर की आवश्यता पड़ी । 
x x x 

कुछ लोगों का ऐसा विश्वास है कि यदि ईश्वर की 
सत्ता न स्वीकार की जायगी तो सदाचार के लिये कोई 
सहारा न रह जायगा । ऐसा मानने से कि ईश्वर लोक- 
पयोगी कामों में प्रसन्न होता है ओर उनके लिये कभी-न- 
कभी, कहीं -न-कहीं पुरस्कार देता है ओर लोकोद्टेजक 
कामों से अप्रसन्न होता है तथा उनके लिये कभी- 
न-कभी, कीं-न-कहीं दरड देता है सत्कमं की मर्यादा बनी 
रहती है । पुरस्कार और दण्ड की बात छोड़ दी जाय, 
तब भी ईश्वर की प्रसन्नता प्रोत्साहन देती है | हम इस 
सम्बन्ध में एक गले अध्याय में फिर विचार करेंगे 
परन्तु इतना तो स्पष्ट ही होना चाहिये कि यह कोई पुष्ट 
तक नहीं है। कोई ईश्वर की प्रसन्नता की क्यों परवाह 
करे १ कोन-सा काम अच्छा, कोन बुरा है इसका निशंय 
इश्वर अपनी स्वतन्त्र इच्छा से करता है या इस बात 
की समीक्षा करता है कि वर्तमान परिस्थिति में क्या 
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श्रेयस्कर है ? किस कास के लिये क्या पुरस्कार या दरड 
दिया जाय यह ईश्वर की स्वतन्त्र इच्छा पर निर्भर है या 
नियमबद्ध है अर्थात्‌ अमुक कास का अमुक फल होगा यह 
नियत है ? यदि इन बातों में ईश्वर की इच्छा स्वतन्त्र हे 
तो फिर सदाचार निराश्रय हो जाता है। इच्छा का क्या 
भरोसा, न जाने कब पलट जाय; जो पुण्य है वह पाप 
हो जाय, जो दण्ड्य दै वह पुरस्कार्य होजाय । यदि कॉप 
कार्यं का निर्णय वस्तुस्थिति की समीक्षा पर निर्भर है तो 
प्रत्येक मनुष्य को अपनी बुद्धि के अनुसार स्यं समीक्षा 
करनी होगी क्योंकि किसी समय विशेष पर इश्वर की 
क्या सम्मति है इसके जानने का हमारे पास कोई साधन 
नहीं है । यदि काम का फल नियमानुकूल मिलता है तो 
ईश्वर को साजना वेकार है । इश्वर फल देता है न कहकर 
. यह कहना ठीक होगा कि नियति के अनुसार फल मिलता 


हे । ऐसी नियति को वैदिक वाङमय में सत्य का नाम | 


दिया गया है । अपने से बाहर किसी इश्वर की ओर दृष्टि | 
लगाये रहने की अपेक्षा काम और फल के अटल सम्बन्धे | 


को, जिसे कर्म-सिद्धान्त कहते हैं, बराबर सामने रखना | 
सदाचार के लिये दृढतर सहारा है । 


मनुष्य अल्पज्ञ ओर अल्पशक्तिमान है, उसकी इच्छुओं | 


का पदे-पदे अभिधात होता हे, इसलिये बह एक ऐसे व्यक्ति ' 
की कल्पना. करता है, जो सर्वशक्तिमान ओर सर्वज्ञ है। | 
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के बज 

ऐसे व्यक्ति की इच्छायें सदा अप्रतिहत होंगी । यह कल्पित 
व्यक्ति आदर्श का काम करता है। मनुष्य जो छुछ होता 
चाहता है उस सत्रको एकत्र करके इस आदर्श की सृष्टि 
करता है। हम दूसरों की सेवा करना चाहते हें पर उपक- 
रणों की कमी ऐसा करने नहीं देती; कभी-कभी यह समक 
में नहीं आता कि म्या करे, क्या न करें; स्वार्थसङघर्ष के 
फल स्वरूप किसी के अधिकारों का कुचल जाता, किसी 
के हृदय का विदारण, आये दिन देखना पड़ता दे । ऐसी 
अवस्था में अनन्त ज्ञान, अनन्त वीर्य, शानन्त वेराग्य, अनन्त 
करुण अनन्त माधुर्यसय व्यक्ति की सत्ता पर विश्वास होने 
से बड़ा सम्बल प्राप्त होता है । अन्याय से लइने के लिये 
स्फूति मिलती है, दुःख सह्य हो जाते हैं । 


ईश्वर सलुष्य का परिवर्धित ओर परिशोधित संस्करण 
है । उसमें वह सब सदूगुण दै. जो सदुष्ध अपने में देखना 
चाहता है । इसीलिये प्रत्येक संस्कृति, प्रत्येक व्यक्ति के 
ईश्वर में थोड़ा-थोड़ा भेद है। किसी के लिये कोई गुण 
विशेष मुख्य है, किसी के लिये गोण। जो एक की दृष्टि में 
सद्गुण है वह दूसरे की दृष्टिमें दुगु ण हो सकता है । परन्तु 
इतनी बात सभी ईश्वरवादी मानते है कि ईश्वर लवंज्ञ है, 
सर्वव्यापक है, नित्य है, सर्वशक्तिमान है, सब सद्गुण 
सम्पंन्य है. निराश्रयों का आश्रय है ओर सत्कर्म करने 
वालों का सहायक है | उनका यह भी विश्वास हे कि उस 
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पर दृढ़ विश्वस रखने वालों की आध्यात्मिक उन्नति होती 
है। उनके चरित्र में निर्मलता आती है और उनकी लोक- 
संग्रह-शक्ति बढ़ती है । 

हम इन बातों को अस्वीकार नहीं करते,पर इनसे ईश्वर 
का अस्तित्त्व सिद्ध नहीं होता । वह उन उपयोगी अलीकों ' 
में से है जिनकी सृष्टि अपनी सुविधा के लिये चित्त 
करता है। बहुत-सी बाते हैं जो समक में नहीं आती, बहुत- 
सी घटनायें हैं जो अप्रिय लगती हैं । इन सबके लिये “ईश्वर 
को इच्छा? कह देने से चित्त का क्षोभ मिट जाता है, अज्ञात 
ओर झप्रिय का अदृश्य सम्बन्ध-सूत्र मिल जाता हे । 

ईश्वर के अस्तित्त्व के सम्बन्ध में यह विचार-विमर्श 
अपरिचित-सा प्रतीत होता है परन्तु नितान्त नया नहीं 
है। प्राचीन भारत में सांख्य आचार्यों का यह मत था कि 
ईश्वर असिद्ध है अर्थात्‌ उसके अस्तित्त्व का कोई प्रमाण 
नहीं है । 

>< xX xX 

अन्तिम तक का आधार वेद है । वेद वाक्यों के रूप 
में है वाक्य का कोई वक्ता, कर्ता होता है, परन्तु वेदःवाक्यों 
का कोई कर्ता नहीं हे; मन्त्र अनादिकाल से चले आ रहे 

। अतः वह ईश्वरक्त हैं । इससे ईश्वर की सत्ता सिद्ध 





१_कूडों 





RESEND 3-0 अनअल 


परिशिष्ट १९६ 


होती है । इस तक को देखिये । वेइ-मन्त्र अनादि काल 
से चले आ रहे हैं, इसका क्या प्रमाण हे? यदि किसी 
न्त्र के रचयिता का पता नहो तो वह ईश्‍वरकृत केसे 
सिद्ध हो जायगा । यदि किसी कुर्त के सीने वाले का पता न 
चलता हो तो क्या वह ईश्वर का सीया हुआ माना जायगा? 
प्रत्येक सन्त्र के साथ उसके ऋषि का नाम दिया रहता 
है | ऐसा माना जाता है कि ऋषि समाधि की अवस्था में 

मन्त्र को देखता या सुनता है, उसको बनाता नहीं । इसका 
क्या प्रमाण है ? ऋषि का कथनमात्र प्रमाण नहीं हो 
सकता । वुद्ध ओर महावीर भी समाधि की उच्च कोटि 
तक पहुँचे थे, ऐसा उनके अनुयायी मानते है। उनको तो 

मन्त्र नहीं देख-सुन पड़े । क्यों ऐसा हुआ ९ इसका क्या 
प्रमाण है कि वह वेदिक ऋषियों से नीचे के स्तर पर 
धे? यह आश्चर्य की बात है कि याज्ञवल्क्य पर तो 
मन्त्र अवतरित हुए, परन्तु उनके परम्‌ गुरु व्यासको ऐसा 
अनुभव नहीं हुआ। कुछ मन्त्रों में स्पष्ट कहा गया है; 
में अमुक ऋषि, हे इन्द्र तुम्हारे लिये साम प्रस्तुत करता 
हूँ या नया स्तोत्र रचता हूँ. । मुझ पर प्रसन्न हो) क्या 
यह मन्त्र ईश्वरकृत हैं. ९ त्राह्मण' भो वेद के अंग माने 
जाते हैं | उनमें तो बहुत सी कथायें दै, पारिक्षितों अर्थात्‌ 





१-~ग्रन्थ का नाम । 
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परीक्षित-वंशीय नरेशों की चर्चा है। यह मानना सम्भव 
नहीं है कि ईश्वर ने ही इन कहानियों की जिनमें ऐति- 
हासिक घटनाओं छर व्यक्तियों का उल्लेख है, सृष्टि के 
आरम्भ में ही रचना कर डाली । 
श्रुति के सम्पन्ध में यह कहा जाता है कि एक तो 
वह निर्दोष रचना है, दूसरे उसमें साधिकारोक्ति है। 
निर्दोष रचना का लक्षण यह है कि वह रचना उक्ति, 
अनुक्त ओर पुनरक्ति-दोषों से मुक्त हो अर्थात्‌ उसमें 
कोई आवश्यक बात छूट न गयी हो, कोई अनावश्यक 
बात न कही गयी हो और पुष्ट कारण विशेष के बिना 
कोई बात दुहराई न गयी हो । इस कसोटी 
पर बर्तमान संहिताओं को कसने से कोई उपयोगी 
परिणाम नहीं निकलता । सपत्नी पर विजय पाने का 
उपाय दिया हुआ है क्या यह बहुत आवश्यक था ९ 
कई रोगों के, प्रसव-वेदना के उपशम के, रुके मूत्र को 
उतारने के सन्त्र हैं, यदि यह बातें आवश्यक मानी भी 
जायें तो ओर बहुत-सी व्याधियाँ क्यों छूट गयीं ? एक ही 
आशय फे सैकड़ों मन्त्र मिलते हैं, यह पुनरुक्ति क्यों की 
गयी १ यह कहा जा सकता है कि वस्तुतः पुनरुक्ति नहीं 
है । मन्त्रों के गम्भोर अर्थ केवल कोश और व्याकरण 
से नहीं जाने जा सकते । यह बात भले ही यथार्थ हो पर 
इसका प्रमाण क्या है? किसी भी सरल वाक्य का 


ण 


Si 
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गम्भीर अर्थ लगाया जां सकता है। साधिकारोक्ति का 
अथ यह है कि वेद ऐसी बात कहता है कि जिसको 
मनुष्य अपने से नहीं जान सकता था। अमुक यज्ञ करने 
से स्वगे प्राप्त होता है--यह इस प्रकार को आदेश है। 
यह्‌ ठीक है कि इस बात को मनुष्य अपने से नहीं जान 
सकता था, परन्तु इसकी सत्यता का क्या प्रमण है ९ 
यदि वेद में दिये हुए अन्य आदेश सत्य निकला करते थे 
तब भी एक बात थी । असुक इष्टि से पुत्र होगा, अमुक 
। यज्ञ से धन मिलेगा-यदि तत्तत्‌ यज्ञ-याग का बहू फल 
बराबर मिलता रहता तो भी यह भरोसा होता कि अन्य 
« बातें, स्वर्ग परक आदेश, भी सत्य होंगी। परन्तु ऐसी 
क्रियाओं में इस प्रकार की फलवत्ता देखी नहीं जाती । 
इसलिये वेद के आधार पर ईश्वर की सत्ता सिद्ध नहीं 
हो सकंती । 
( चिद्विलास, ईश्वराधिकरण ) 


एम्पोडोक्लीज के विचार 


“एस्पोडोक्लीज”' सुबकता ओर कार्य-शक्तिशाली 
पुरुष था । इसके मत में संसार का आदि आर अन्त 
नहीं है । सव जगत चार तन्त्रो से उत्पन्न है। एथ्वी, जल, 
तेज और वायु--ये तत्त्व गुणों से भिन्न हैं ओर प्रत्येक 
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के विभाग हो सकते हैं। ये तत्त्व परस्पर ऐसे विभक्त 
हैं कि एक से दूसरा कभी नहीं हो सकता । दो या अधिक 
तत्त्व मिलकर द्रव्यान्तर भी नहीं बन सकते । केवल 
अनेक तत्त्वों के सूक्ष्म अंश मिल जाने से एक विलक्षण 
द्रव्य हो गया, ऐसा जान पड़ता है। वस्तुतः सब तत्त्वों 
के अंश प्रथक्‌ ही रहते हैं ।” 

( यूरोपीय दर्शन प्रष्ट ५ ) 


उपयु क्त बिद्वान्‌ इस सन्द में स्व-स्त्ररूप चेतन के 
शोधन की तो कुछ बात नहीं कह सके । परन्तु जड़-क्षेत्र 


की स्थिति की सत्यता का आभास दिया है। पाश्चात्त्य , 


दार्शनिक 'डेकाट”! ओर “जीसस ने स्त्रःस्त्ररूप के परिचय 
में संकेत किया है । डेकाट ने कहा “में सोचता हूँ, इस- 
लिये में हूँ, यह कोई अनुमान नही' है, यह्‌ तो स्वयं सिद्ध 
है ।” जीसस ने कहा--“में ही सत्य हूँ ।? 


श्री पं० उदयवीर जी शास्त्री के विचार 


“सृष्टि हमेशा होती आई है यानी सृष्टि का होना 
अनादि है । अब जब हम यह देखते हैं कि मनुष्य में 


ज्ञान स्वाभाविक है ओर उसमें प्रयत्त भी है जिससे ज्ञान 


बढ़ सकता है, तो किसी अन्य प्रकार से ज्ञान प्रहण करके 
अपने विचार बनाने की क्या आवश्यकता है १ यानी ईश्वर 
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को मनुष्य को ज्ञान देने का क्या अवसर हे ९ यानी यह 
मानना कि ईश्वर ने मनुष्य को आदि सृष्टि में ज्ञान दिया 
किसी तक से ठीक प्रतीत नहीं होता । 


मेरे विचार में इस बात को मानने से कि वेद ईश्वर 
कृत ज्ञान है मनुष्य मात्र को बड़ी हानि हुई है ओर हो 
रही है | इस भ्रान्तिका सिटाना मलुष्यमात्र का कर्तव्य है । 

वेद ईश्वर का दिया हुआ ज्ञान है, इस बात को सम- 
भने के लिये यह जानना आवश्यक है कि यह ज्ञान किस 
लिये दिया गया ? यह ज्ञान कब दिया गया ९ यदि 
यह्‌ ज्ञान मनुष्य मात्र के लिये दिया गया, तो पहले यह 
जानना होगा कि मनुष्य क्या है ओर उसके लिये ज्ञात की 
आवश्यकता भी है या नहीं ९ 


मेरा विचार है कि यदि मनुष्य या कोई विद्वान, 
मनुष्य की परिभाषा कर ले ओर ज्ञान की भी, तो उसका 
फल यही हो सकता है कि वेद मनुष्यों के विचारों की 
पुस्तक है न कि परमात्मा का दिया हुआ ज्ञान है । मनुष्य 
को वेदों के काल में अपनी आवश्यकता के अनुसार जो 
कुछ विचार उत्पन्त हुए वह लिख दिये या बना लिये । 
मनुष्य को जिससे कोई लाभ होता हे, वहउसकी पूजा 
करता है । परन्तु ईश्वर से तो न कोई लाभ होता है ओर न 
हो सकता है। वह तो मान लिया गया हे कि कोई ऐसी 
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चस्तु अवश्य होनी चाहिये । परन्तु ऐसा मानने में कोई 
बुद्धिमानी का काम नहीं हे । 

विचार यह हे कि मनुष्य ( कासृष्टिक्रम ) अनादि है । 
. उसकी बुद्धि या ज्ञान स्वाभाविक हे । क्योंकि मनुष्य न हो, 
तो सृष्टि का विचार कोन कर सकता हैं ? ओर वगैर मनुष्य 
के सृष्टि ही नहीं । क्‍योंकि सृष्टि अनादि है यानी सृष्टि- 
क्रम अनादि है तो ईश्वर को सृष्टि के बनाने या न बनाने; 
में कोई अधिकार ही नहीं है । मनुष्य के मस्तिष्क के विचार 
वेद हैं । इस कारण वेद ईश्वर कृत नहीं हो सकते । 

( चेदवारी पत्रिका ) 
पण्डित राहुल सांकृत्यायन जी पट्दर्शनो के 

विषय में लिखते हे-- 


श्रीकपिल-सांख्य 


“कपिल ने अपने दर्शन ( सांख्यशाख्र ) में परमात्मा 
या ब्रह्म को स्थान नहीं दिया । हाँ असंख्य जीवों या पुरुषों 
को उन्होंने प्रकृति के साथ एक स्वतन्त्र तत्त्व माना है। 

संक्षेप में कपिल प्रकृति ओर अनेक चेतन-पुरुषों को 
मानते थे ओर कहते थे पुरुष की समीपता मात्र से और 
उसके ही लिये प्रकृति में क्रिया उत्पन्न होती हे । जिससे 
“विश्व की वस्तुओं का उत्पाद ओर विनाश होता है ।”? 

( दर्शन-दिग्दर्शन पृष्ट ५४८ ) 
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श्रीकणाद--वैशेषिक 


“ईश्वर के लिये कणाद के. दर्शन में गुन्जाइश नहीं । 
उनके नो द्रव्यो में आत्सा आया है । परन्तु वे हैं इन्द्रियां 
ओर मनों की सहायता से ज्ञान-प्राप्त करने वाले अनेक 
जीव । उन्हें कर्म-फल आदि “अदृ? देता है । यह फल देने 
वाला “अदृ? प्रक्ृति-पुरुष की वाघना या संस्कार हे । इसे 
ईश्वर नहीं कहा जा सकता । 


पि इस प्रकार अदृष्टवादी कणाद को सृष्टि-कर्म- 
फल कही भी ईश्वर की जरूरत नहीं महसूस होती ।” 


( दर्शन-दिग्दर्शन, पष्ट५६७ ) 
श्री जैमिनि--मीमांता 


“मीसांसा के अनुसार बाह्य विश्व सच हे ओर वह 
जैसा दिखलाई पड़ता हे, वैसा ही हे । आत्मा अनेक हैं-- 
ईश्वर के लिये मीसांसा में गुन्जाइश नहीं । 

(दर्शन-दिग्द्शन ९१७ ) 


श्री गौतम ( अक्षपाद )-न्याय 


“अक्तपाद ने ईश्वर को अपने ११ प्रमेयों में नहीं 
गिना है ओर न उन्होंने कहीं साफ कहा है कि ईश्वर को 
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भी वह आत्मा के अन्तर्गत है । ऊपर जो मन को आत्मा 
का साधन कहा है उससे भी यही सावित होता है कि 
आत्मा से उनका मतलब जीव से है। अपने सारे दशंन 
पर अक्षपाद का ईश्वर पर कोई जोर नहीं है ओर न 
इश्वर वाले प्रकरण को हटा देने से उनके दर्शन में कोई 
कमी रह जाती है । ऐसी अवस्था में न्याय सूत्रों में यदि 
क्षेपक हुए हैं, तो हम इन तीन सूत्रों ( न्याय ४। १। १६- 
२१) को ले सकते हैं। जिनमें ईश्वर की सत्ता सिद्ध की 
गयी है |--डाक्टर सतीशचन्द्र विद्याभूषण ने जहाँ न्याय- 
सूत्र के बहुत-से भाग को पीछे का क्षेपक मान लिया है, 
फिर इन तीन सूत्रों का क्षेपक होना बहुत ज्यादा नहीं है । 
इन सूत्रों में भी हम देखते हैं. अक्षपाद ईश्वर को दुनिया 
का कर्ताहर्ता नहीं बना सकते हैं ।” 
(दर्शन-दिग्द्शन पृष्ट ६३३ ) ˆ 


श्री पतंजलि-योग 


“पतंजलि के योगशास्त्र को सेश्वर ( ८ईश्वरवादी ) 
सांख्य भी कहते हें । क्योंकि जहाँ कपिल के सांख्य में 
इश्वर की गुञ्जाइश नहीं है वहाँ पतंजलि ने अपने दशन 
में उनके लिये 'गुञ्जाइश बनाई! है । गुञ्जाइशाबनाई इसलिये 
कहना पड़ता है कि पतंजलि ने उसे उपनिषद्कांरों की 
भाँति सष्टिकर्ता नहीं बनाना चाहा ओर न अक्षपाद की 
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भाँति कमंफल दिलानेवाला ही । चित्तवृत्तियो के निरोध 
( “बन्द ) करने के (योग सम्बन्धी साधनों का) 
अभ्यास ओर ( विषयों से ) वेराग्य दो मुख्य उपाय बत- 
लाते हैं; उसी में 'अथवा ईश्वर की भक्ति से! कहकर ईश्वर 
को पीछे से जोड़ दिया गया है।"“” पतंजलि के 


च्य 6 


कथन से यही मालूस होता है कि ईश्वर केवल्य-प्राप्त दूसरे , 


मुक्तों जैसा ही एक पुरुष है, फक इतना ही है, कि जहाँ 
मुक्त पुरुष पहले वद्ध रहकर अपने प्रयत्न से सुक्त हुए हैं, 
वहाँ ईश्वर सदा से ( = नित्य ) मुक्त हे ।” 

( दुर्शन-दिग्दिशन पृष्ठ ६५३ ) 


उपयुक्त प्रमाणों से सिद्ध होता है कि भारत के बडे- 
बड़े दार्शनिकों में से कई ने ईश्वर को बिलकुल स्वीकार ही 
नहीं किये हैं। कुछ लोगों ने स्वीकार किये हैं, तो उसपर 
अधिक बल च देकर चेतन-पुरुष या जीव पर ही बल 
दिये हैं । फिर भी सत्य सिद्धान्त पुष्ट करने के लिये बहुसत 
की आवश्यकता नहीं । सत्य सत्ण ही रहेगा चाहे उसका 
बहुमत हो चाहे न हो। बल्कि सदेव से अपेक्षया सत्य- 
घारी कम ही होते हैं । 


> x 





दूसरा-भांग 
अपनी सद्भावना 


ऋषि-मुनि, बोद्ध; अहत, पौर-पेगम्बर, पाद्री आदि 
सभी आचार्य में तथा इतना ही नहीं मानव मात्र सें, 
बल्कि प्राणिमात्र में लेखक के हृदय में श्रद्धा एवं प्रेम है। 
फि भारतीय तत्त्ववेत्ता दाशनिक एवं सन्त-महापुरुष तो 
पूज्य ही हैं। किसी के प्रति ईष्यादि करवा तो सबंथा 
अन्याय है। परन्तु विवेकवान्‌ किसो मनुष्य या किसी 
ग्रन्थ के पक्ष में नहीं पड़ते वे सबसे केबल गुण एवं सत्य 
निर्णय को ही लेते हैं. वे केबल तक ही को स्थान देते दै. 
और न केवल अन्धी श्रद्धा को ही । 


शास्त्रा की प्रामाणिकता में खींचतान 


यदि केवल श्रद्धा से किसी का मत मान लिया जाय 
तो किनका माना जाय ९ वेद को मानने बाले कहते हें कि 
वेद ईश्वर-वाक्य हैं, जो वेद में लिखा है, वह सत्य हे । 
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कुरान के मानने वाले कहते हैं कि कुरान ईश्वर-वाक्य हे, 
कुरान में लिखी बातें ईश्वर के कानून हैं। बाइबिल के 
मानने वाले कहते हैं कि बाइबिल के वाक्य ईश्वरीय हैं, 
अतः जो बाइबिल में लिखा हे, वह सत्य हे। ऐसे ही 
अनेक मतों के लोगों की अनेक सान्यतायें हैं। फिर 
किसको माना जाय किसको ,न माना जाय १ यदि वेद्‌ 
ईश्वर के कानून की डायरी होते, तो उनको सभो को 
मानना पड़ता, फिर छुरान, बाइबिल आदि के कानून न 
चलाते । ओर यदि छुराव ईश्वर के कानून की डायरी 
होता, तो उसी का कानून सारे संसार में चलता, वेद 
आदि के न चलते इत्यादि । परन्तु वेद, कुरान, बाइविल्ल 
आदि के कानून को कोई मानता दै, कोई नहीं सानता। 
अथवा कोई किसी को मानता है, कोई किसी को मानता 
है ओर कोई किसी को भी नहीं मानता । 

एक साधारण राजाके कानून को भी देशके सब लोगों 
को मानना पड़ता है। फिर सव समर्थ साने हुए ईश्वर के 
कानून को लोग केले नहीं मापते ( इसके अतिरिक्त वेइ, 
कुरान तथा बाइविल आदि ग्रन्थों में असम्भइादि दोषां 
से पूर्ण नाना वर्णन है.। अतएव वेदादि सब अन्थ मनुष्यों 
के रचे हँ । अपने मत को सर्वश्रेष्ठ एवं प्रामाशिक प्रति- 
पादन करने के लिये उक्त लोगों ने अपने वेदादिक ग्रन्थों 
को इृश्वर-रचित कह दिये हैं। अतएव सत्य निशय के 
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लिये सत्पुरुष-सत्शासत्र के प्रमाण के साथ-साथ अपने 
विवेक का आधार लेना पडेगा । 


नास्तिक कोन १ 


वेद को न सानते वाले को, वेदवादी नास्तिक कहते 
हैं, तो कुरान को न मानने वाले को एुसलमान काफर 
कहते हे । ईसाई लोग कहते हैं, जो प्रभु यीशु पर विश्‍वास 
नहीं करेगा, उसका उद्धार नहीं होगा। यहूदी कहते हें 
यीशु में होई सासथ्य नहीं । जैनी कहते हैं. हमारे शुरु 
सुगुरु-सुदेव और अन्य के गुरु कुगुरुकुदेव । बोद्ध कहते 
हें जो बुद्ध का ज्ञान नहीं जाने वे अज्ञ प्रथकूजन हैं । 

एक वेदवाद ही में आाय-समाजी अपने को छोड़कर 
'्रद्वतनादी, देष्ण्य आदि सबको वेद-विरुद्ध माश््तिक 
कहते हैं. ओर अद्वेतवादी आयमत, कपिल एवं पतज्ञलिजी 
को वेदू-विरुद्ध सिद्ध करके सत्याथे प्रकाश, सांख्य-दर्शन 
र योग दर्शन आदि को मान्यता नहीं देते । फिर किस 
धख्यचाये ओर सत को श्रेष्ठ एवं प्रामाणिक माना जाय 
ओर किसको कूठा माना जाय ९ 


वेदवादी कहते हैं जो वेद नहीं मानता, उसे देश से 
बाहर कर देना चाहिये, मुसलमान कहते हैं जो कुरान न 
माने उसे मार डालना चाहिये। जैती कहते हे जो जैन मत 
से पथक है, वे जन्में क्‍या १ गभे में ही क्‍यों नहीं नष्ट हो 
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गये १ यह सव केवल पक्षपात है। जो किसी को भला- 
बुरा न कहकर सबके दोषों को त्यागता हुआ केवल सबके 
गुण लेता है, वही सत्यवादी ओर जनता का उद्धारक 
श्रे आचाय है। 

इस दृष्टि से फिर केवल अन्धी श्रद्धा से किसके वाक्या 
का प्रमाण मान लिया जाय ९ अतएत्र इसी सिद्धान्त पर 
बात आकर ठहरती है कि 


श्लोक--्युक्तियुक्त ववो ग्राह्यं ्राह्लाइपि शुकादषि | 
युक्तिहीनं वचस्त्याञ्यं वृद्धादपि शुकादपि ॥ 
तू युक्ति पूर्वक कहे हुए बचन बालक ओर तोते 
के भी ग्रहण करने योग्य हैं। परन्तु युक्ति-द्दीन वचन कोई 
विद्वान या शुकदेव जो ही कहें, तो भी सर्वथा त्यागने 
योग्य है । 


“नास्तिको वेदनिन्दकः” कहने का वड़ा प्रचलन 
है। जो वेद की निन्दा करता है, बद नांस्तिक हे । लिन्द 
तो किसी को नहीं करनी चाहि वेद की निन्दा 
करने वाला अवश्य.बुरा है । परन्तु वेद के यदि हिसाप्रयुक्त 
यज्ञां तथा नाना कल्पनाओं प [लोचना करता है, 
ओर उसे निन्दा समझ लिया ज्ञाय, तो ठीक नहीं । “जैसे 
को तेला कहै सो तो निन्दा नाहि !” यदि विवेक युक्त 
आलोचना निन्दा है तो वेदिक, जेन, वोद्ध आदि सब 
दूसरे को आलोचना करते हैं। अतः सब निन्दक हुए । 


लु वे 
डाई 
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वेदबादी जैसे “नास्तिको वेद निन्दकः” कह सकते हैं। 
बसे जेनी “नास्तिको जैन निन्दकः” बोद्ध “नास्तिको बोद्ध 
निन्दकः” तथा मुसलमान “नास्तिको इस्लाम निन्दकः? 
कह्‌ सकते हे । अतएव नास्तिक की यह अच्छी परिभाषा 
नहीं है । 


कुछ लोग कहते हैं 'जो ईश्वर नहीं मानता, वह 


नास्तिक है ।! जेन, सांख्य, मीमांसा वेशेषिक-दर्शान ईश्‍वर | 


नहीं मानते; परन्तु इन्हें नास्तिक नहीं कह सकते । 
क्योंकि ये सब प्रकृति ( जडतत्व ) से परे अविनाशी 
चेतन्य का अस्तिस्व मानते हैं, ओर पुनजन्म, कमंफत- 
भोग तथा बन्ध-सोक्ष मानकर सदाचरण से चलना सिद्धा- 
न्त रखते हैं । 

एक विद्वान का कथन है कि--“आस्था पर अबलः 
स्बित ईश्वर को कई सूत्रकारों ने मान्य नही किया। 
सांख्य, वेशेधिक, सीसांसा निरीश्वर चिन्तन-प्रणालियाँ 
हे' । योग, पुरुष विशेष को ईश्वर, न्याय, केवल 
अलुसान के निष्कष के रूप में; ओर अद्वैत- 
वेदान्त ईश्वर को साया का सहयोगी मात्र मानता है। 
अतः आस्तिक दर्शनों में ईश्वर को मानने न मानने के 
सम्बन्ध में कोई आग्रह नहीं है । 

सांख्य के पुरुष-बहुत्व के सिद्धान्त से इसके मनोवेज्ञा- 
निक दृष्टिकोण की पुष्टि होती हे । सांख्य अनीश्‍वरवादी 
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सिद्धान्त है । केवल्य-प्राप्ति ज्ञान से ही सम्भव है । सांख 
सत्कार्यवाद का समर्थक है । ; 

वेशेषिक सूत्रों में स्पष्ट रूप से कहीं भी ईश्वर की सत्ता 
का निदेश नहीं है ७९०००००००००० । 


अं त (च! 
(मीसांसा)--हमारे जन्स-परण का कर्ता हमारा अपू् 
है, न कि इश्वर"? 


( विवेकज्योति वपं ७ अं० $ | प्राध्याप ऽ बज विहारी निगम, 
अध्यक्ष दर्शन विभाग, इन्दौर ) 

मुसलमान, इशाई, यहूदी को सो हम नास्तिक नहीं, 

कह्‌ सकते, क्योंकि ये सब प्रकृति से पार आत्मा-परसात्मा 

रूप में नित्य चेतन का अस्तिस्व मानते हैं । पुनजेन्म प्रायः 
नहीं मानते, परन्तु परलोक तथा कर्म फल -भोग मानते 

न को नास्तिक कहना, अपनी भूल प्रकट करना है । 

बोद्ध मवावलम्वी यद्यपि नित्य, अविनाशी-चेतन स्वरूप के 

शोध वोध में निर्वल हैं । तथापि पुनर्जन्स, कर्मफल-थोग, 

बन्ध-मोक्ष एवं ज्ञान-वेराग्य-सदाचरण मानते हैं । अतः ये 

भी नास्तिक नहों । नास्तिक का शाब्दिक अर्थ होता है 

“सत्य को न सानने वाला! । कहा है 


“है ताको माने नंहों, नाहीं को करे मान । 
कहहि कबीर पुक!रि के, सो नास्तिक अज्ञान |!” 


, ( कबीरपरिचय ) 
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सरल भावार्थ यह है कि जड़-प्रकृति से सर्वथा एथकू 
नित्य चेतन्य-सत्ता, एनर्जन्म, परलोक, कम -फल-भोग, बन्ध- 
मोक्ष न मानने वाले को नास्तिक कहते हैं, ओर इन्हें 
मानने वाले को आस्तिक कहते दे । स्वामी श्री विवेकानन्द 
जो ने कहा है कि “पहले जमाने में जो इश्वर को ,नहीं 
मानता था वह नास्तिक कहलाता था। परन्तु आज के 
जमाने में जो अपने आप को नहीं मानता, वह नास्तिक 
कहलाता हे ।” अपने आप का अभिप्राय यहाँ अपने देवन 
स्वरूप से है । 


नास्तिक वास्तव में चार्वाक-दर्शन है। चार्वाक का 
तात्पर्यं यह है, कि जो चबाने-खाने पर तत्पर हो। अथवा 
जो चारु-वाक कहने बाला हो। चारु-वाक का तात्पर्य अज्ञा- 
गं के समझने में जो सुन्दर लगे । यथा 


यावतू जीवं सुखं जीवेद्‌ ऋणंकृत्वा घृतंपिवेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुतरागमनम कुतः ॥ 


अर्थात्‌ जब तक जीयो सुख से जीयो, घर में पेसा न हो 
तो कज लेकर घी पीयो । क्योंकि मरजाने पर शरीर भस्म 
हो जायगा, फिर कोन आता ( जन्मता ) है ओर कोन कर्म 
का बदला पटाता है ? सब भ्रम हे ।? 


इसे कहते हैं नास्तिकता | यदि यही शिक्षा सव मान लें 
ओर दूसरे से कज लेकर कोई न दे, तो समाज की क्या 
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दशा होगी ? हाँ ! भारतीय नास्तिक था, इसलिये कर्ज 
लेकर घी ही पीने को कहा, शराब पीने को नहीं कहा । 
विदेशी नास्तिक होता दो शाराव पीने का आदेश देता। 


वेद्‌-विचार 


निस्सन्देह बेद) बहुत पुराने ग्रन्थ हैं, ओर उसमें सार 
भो बहुत हैं । परन्तु स्त्-स्त्ररूप का यथार्थ ज्ञान झर 
कल्याण का सीधा साग, उसमें नहीं मिलेगा। वेदों में 
कमकाण्डों तया स्त्रार्थिक सिद्धियों के लिये कल्पित देवी- 
देवताओं की स्लुतियों की भरमार है। वेदों के विषय में 
डा० श्री सस्पूणानन्दजो के पूव प्रमाण में हो कुछ विवेचन 
आ चुके टे, वे एक अन्य सन्दर्भ भें ओर कहते हैं 


“डस स्थान पर इस प्रश्‍न पर विचार कर लेना अना- 
बश्यक न होगा कि वेद कहाँ तक प्रामाशिक है, अर्थात 
आध्यात्मिक विषयों के सम्वन्ध में जो कुछ वेद में लिखा 
है उसको कहाँ तक प्रमाण सान लिया जाय । पडली बात 
तो यह है कि वेद में क्‍या कहा गया है यह स्वर्थं 





१---वेंद के अनुसार ही बा रान सभी में भली बाते 
होते हुए भी हिंसा एवं कल्पना पूर्ण अनेक बाते. भरी हैं आर 
स्व-स्वरूप का यथाथ ज्ञान उनमें भी नही' है । 


' 
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हे त ९ के 
विवादास्पद है । एक ही सन्त्र के कई प्रकार के अथ लगाये 
जाते हैं ।” इत्यादि, 


[ चिद्विलास-श्रुतित्रामाणादिकरण ] 


श्रीसदूसागवत में वेदव्यास जी कहते हैं-- 


तथैब॒राजन्नुरुणार्हमेध वितान विद्योरविज म्मितेषु । 
न वेदवादेषु हि तत्ववादः प्रायेण शुद्धोचुचकास्ति साधुः ॥ 
( भागवत ४।११।२। खटीक गी० मे७ ) 


अर्थः--“लोकिक व्यवहार के अनुसार ही नैदिक 
व्यवहार भी सत्य नहीं है। क्योकि बेद-बाक्य भी 
विशेषतः शुहर्थजनोचित यज्ञविधि के विस्तार में ही 
व्यस्त है । राग-द्वेषादि दोषों से रहित बिशुद्ध तत्त्वज्ञान 
की पूरी-पूरी अभिव्यक्ति प्रायः उसमें भी नहीं हे ।” 
श्रीकृष्ण जी कहते हैं-- 
यासिसां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्चितः | 
वेदबादरताः पार्थ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ 
कामात्मानः स्वगपरा जन्मकर्मफलप्रदाभ्‌। 
क्रियाविशेषवहुलां सोगैश्वयंगति प्रति॥ 
सोगेरबयंप्रसक्तानां तयापहृतचेतसाम्‌ । 
व्यवश्लायात्मिका बुद्धिः समाधो न बिधीयते ॥ 
( गीता २४२, ४३, ४४ टीकायुक्तयो ० प्रे० ) 


ञ्छ 
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अर्थ--“हे अजुन ! (जो) सकासी पुरुष केवल फल- 
श्रुति में प्रोति रखने, वाले स्वर्ग को ही परस श्रेष्ठ मानने 
वाले (इससे बढकर) ओर कुळ नहीं है ऐसे कहने वाले 
है (वे) अविवेकी जन जन्म रूग कर्मफल देनेवाली 
(ओर) भोग तथा ऐर को प्राप्ति के लिये बहुत-सी 
क्रियाओं के विस्तार वाली इस प्रकार की जिल दिखाऊ 
शोभायुक्त वाणो को कहते हें उस वाणी-द्वारा हरे हुए 
चित्त चाले ( तथा) भोग ओर ऐश्वर्य में आसक्ति वाले 
(उन पुरुषों के) अन्तःकरण 'में निश्चयात्मक बुद्धि 
नहीं होती ।” 
त्रैशुण्यविषयावेदा यिध्चेगुए्ययो भत्राजुन। 
इन्द्रो निस्यसस्वस्थो निर्यागक्षेय आत्मवान्‌ ॥। 
( गीता २।४५; टीकायुक्त गी० प्रेऽ ) 
अर्थः--“हे अजु न ! सत्र वेद तीनों गुणों के कार्य 
रूप संसार छो विषय करने बाले अर्थात्‌ प्रकारा करने 
बाले हैं ( इसलिये तू.) असंसारी अर्थात्‌ निष्कामी (ओर) 
सुख-दुःादि इन्द्रो से रहित नित्य वस्तु में स्थित (तथा) 
योग-क्षेत्र' को न चाहने वाला (आ?) आह्मपरायण हो ।” 
यावानथं उदपाने सर्वतः संप्लुतोदके 
तावान्सर्वेषु वेदेषु त्राह्मणस्य विजानतः ॥ 
( गीता २।४६, टी2 यी० प्रे० ) 





१--संप्रह को योग और उसकी रक्षा को क्षेम कहते हैं। 
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अथे;--“मनुष्य का सव ओर से परिपूर्ण जलाशय 
के प्राप्त होने पर छोटे जलाशय में जितवा प्रयोजन रहता 
है अच्छी प्रकार ब्र को जानने वाले ब्राह्मण का ( भी ) 
सच वेदों में उतना ही प्रयोजन रहता है ।? 
वेदेषु यज्ञेषु तपःसु चेव दानेषु यत्पुण्यफलं प्रदिष्टम्‌ । 
अस्येति तत्सवंमिदं विदित्त्रा योगीपरंस्थानमुपेति चाद्यम्‌ ॥ 


१५ 


( गीता ८।२८, टी० यु० गी> प्रेश”) 


अर्थातू--'“योगी पुरुष इस रहस्य को तत्त्व से जान 
कर वेदों के पढ़ने में तथा यज्ञ, तप ( ओर ) दानादिकों 
के करने में जो पुण्य-फल कहा है, उस सबको निस्सन्देह 
उलंघन कर जाता है ओर सनातन पेएम पद को प्राप्त 


होता है।! 


अथर्ववेद की मुण्डक उपनिषद्‌ में शोनक जी महर्षि 
अंगिरा से पूछते है-'जिसके जान लेने पर सव जाना 
हुआ हो जाता है, बह क्या है कृपया बतलाइये १? उत्तर 
में महषि अंगिरा जी कहते हे- 

दवे विद्यो वेदितव्ये इति ह स्म यदूत्रह्मचिदो 

वदन्ति परा चेवापरा च | TCR IY) 

अर्थः-“त्रह्मको जानने वाले महर्षियों का कहना है कि 


मनुष्यों के लिये जानने योग्य दो विद्यार्ये हैं--एक तो 
“परा? ओर दूसरी “अपरा? ।” 
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तत्रापरा ऋग्वेदो यजुवदः सामवेदोऽथर्ववेदः 
शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्तं छन्दो उयोतिषमिति । 
अथ परायया तदक्षरमधिगम्प्रते ।। 


(१।१।७) 


अथः--“उन दोनों में से ऋग्वेद, यजुबेंद, सामवेद 
तथा अथर्ववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द 
तथा ज्योतिष--ये सब तो अपराविद्या के अन्तर्गत हॅ । 
ओर जिससे वह अविनाशी स्वरूप, तत्त्व से जाना जाता 
है--वह परा विद्या है ।” 


अभिप्राय यह कि चारों बेद तथा शिक्षा-कल्प आदि 
छो वेदाङ्ग अपराविद्या एवं सांसारिक विद्या के अन्तर्गत 
हें । अविनाशी स्वरूप का ज्ञान तथा सोक्ष-विषय वेद के 
बाहर की : वस्तु है। यह सत्संग से प्राप्न होता है । योग- 
वाशिए में भी शम. सन्तोष, सत्संग ओर विचार मोक्ष के 
चार फाटक माने गये हैं । श्री गोस्वामी तुलसीदास जी भी 
कहते दै-- 
जड़ चेतनहिं ग्रन्थि परि गई । यदपि सृखा छूटत कठिनई ॥ 
श्रुति पुराण बहु कहेउ उपाई । छूटि न अधिक अधिक अरुमाई 
( रामचरित मानस उ० कां० ) 
अथ--जड्-चेतन का बन्धन पड़ा है, यद्यपि में वह 
वृथा दै, परन्तु छूटने में कठिन है । वेद-पुराण बहुन उपाय 
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बताये, परन्तु छूटा नहीँ; बल्कि अधिक-अधिक उल्लकता 
ही गया ।' छूटने का उपाय क्या है ? इस पर बताते है-- 


मति कीरति गति भूति भलाई । 
जब जेहि यतन जहाँ जेहि पाई॥ 
सो जानब सत्संग प्रभाऊ। 
लोकहु वेद न आन उपाऊ॥ 
( रामचरित मानस बाल०कां० ) 
अर्थः --शुद्ध- बुद्धि, यशा, मोक्ष, धन, भलाई--जब 
जिसने, जिस उद्योग से पाया है, वह सत्संग का ही प्रभाव 
जानना चाहिये । सत्संग के अतिरिक्त त लोक में उपाय 
है न वेद में। 
श्री भतृ्हरि जी कहते है-- 


कि वेदैः स्मृतिभिः पुराशपठनेः शास्र संहाविस्तरेः 
स्वर्गप्रामकुटीनिवालफलदैः कर्मक्रियावि भ्रमैः । 
मुक्‍त्बेकं भत्रवन्धदुःखरचवाविध्वंसकालानलं 
स्वात्मानन्दपदप्रवेशकलनं शोषा वशिग्वृत्तयः ।। 
(महरि वेराग्यशतक श्लोक ८१ सटीक हरिदास वैद्य ) 


अर्थ:--“वेद्‌, स्सृति, पुराण ओर बड़े-बड़े शाद्नों के 
चढ़ने तथा भिन्न-भिन्न प्रकार के कर्म ऋण्ड करने से स्वर्ग 
में एक कुटिया की जगह प्राप्त करने के सिवा ओर क्या 
ज्ञाभ दै १ स्वात्मानन्द रूपी गढ़ी में प्रवेश करने की चेष्टा 
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के सिवा, जो संसार-बन्धनों के काटने में प्रलयाग्नि के 
हे ho ~ -.. 

समान है, ओर सब काम व्यापारियों के-से काम हैं ।” 

प्रमाणवातिक स्वतरृत्ति में कहा है 


वेदप्रामाण्यं कस्यचित्‌ कद वादः 
स्नाने धर्मेच्छा जातिवादावलेपः । 
संतापारंभः पापहानाय चेति 
ध्वस्तप्रज्ञानां पंच लिङ्गानि जाड्ये ॥ 


( १। २४२) 


अर्थः--“वेद (= ग्रन्थ) की प्रमाणता, किसी ( ईश्वर ) 
का ( सुष्टि-) कर्तापन ( = कव वाद ), स्नान ( करने ) 
में धर्म ( होने) की इच्छा रखना, जातिवाद ( =छोटी- 
बड़ी जाति-पाँत ) का घमण्ड, ओर पाप दूर करने के 
लिए (शरोर को) सन्ताप देना ( =उपवास तथा 
शारीरिक तपस्याएँ करना )-ये पाँच हैं, अकल- 
मारे (लोगों) की मूर्खता ( जडता ) की निशानियाँ ।?? 


( दर्शन-दिग्दर्शन से ) 


अतएव लोक-वेद दोनों के पत्तों को परित्याग करके 
विवेकी सन्तों के सत्संग में सत्यस्वरूप-ज्ञान प्राप्त कर 
कल्याण्‌-साधन में लगना चाहिये । 
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कुल्ल-पशु) गुह-पशु वेद-पशु, त्रिया-पशू ये चार । 

मानुष ताको जानिये, जाहि विवेक विचार ॥ 

मूर्ति जड़ होने से कितने लोग उसकी पूजा कातो 
स्वएडन करते हैँ । परन्तु जड़प्रन्थ की वे पूजा करते हँ । 
इछ विषय पर लिखते हुए स्वामी विवेकानन्द जी 
बताते हे-- 

“इस प्रतीक का एक जर्षदस्त अपितु सबसे बढ़कर 
उदाहरण है 'अन्थ-पूजा! । प्रत्येक देरा में हम यह पार्येंगे कि 
प्रन्थ' ने ईश्वर का स्थान ले रखा है । मेरे देश में कुछ ऐसे 
सम्प्रदाय हैं कि जितका विश्वास है कि ईश्वर अवतार ले 
कर झलुष्य वनता है। परन्तु इश्वर को अवतारी पुरु 
बनकर वेदों के अनुसार चलना चाहिये । यदि उसके उपदेश 
वेदों से असंगत हैं, तो लोग उन उपदेशों को नहीं सानेगे। 
बोद्ध के अतिरिक्त अन्य सम्प्रदाय वाले भी बुद्ध को पूजा 
करते हैं । परन्तु तुम उनसे यह कहो कि जब तुस बुद्ध की 

पूजा करते हो, तब उनके उपदेशों को क्यों नहीं 
मानते १ तो यह्‌ उत्तर प्राप्त होगा कि उसके उपदेशों ले 
वेदों को अस्वीकार किया है । 


« अन्ध-पूजा का भी यही तात्यय है कि घर्मग्रन्थ की आड़ 
अं कितनी ही मिथ्या बातें उचित हो सकती हैं। हिन्दुस्तान 





१--पश्चु = पक्षपाती । 
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में यदि मैं किसी तयी बात की शिक्षा देना चाहूँ ओर उसे 
केवल अपनी ही समक की प्रामाणिकता दूँ तो कोई भी 
व्यक्ति मेरी बात नहीं सुनेगा । परन्तु मैं वेद भें से कुळ 
ऋचाएँ निकाल कर तथा उन्हीं का तोड़-मरोड़ करूँ, ओर 
उनका अत्यन्त अश्तम्भव अर्थ भी निकाल, उसमें जो कुछ 
भी युक्ति-युक्त है, उसका गला घोटकर स्वये अपने विचारों 
को ही वेद का तात्पर्य कहकर प्रकट करू, तो सभी मूखं 
झुए्ड-के-कुण्ड मेरे पीछे फिरने लगेंगे । 

फिर ऐसे मनुष्य भी हैं जो जोर के साथ इंशाई-धम 
का उपदेश करते हे कि लाबारण ईशाई उसे सुनकर घबड़ा 
उठेगा । परन्तु वे तो यही कहते हे कि--/ईशाससीह? का 
यही तात्पर्य थां ओर सभी सखे उनके चारों ओर एकत्र हो 
जाते हैं। वे ऐसी कोई नयी बात नहीं सीखना चाइते, जो 
वेदों अथवा बाईबिल सें न हो ।? 


( प्रेमयोश पृष्ट ८० ) 
वेद किसके बनाये ९ 


पुस्तक का रचयिता मनुष्य ही होता दै । विवेक से ईश्वर 
असिद्ध है । फिर उसका बनाया या दिया वेदादि सहजिक 
असिद्ध हैं । हिन्दू-मुसलमान- ईशाई तीवा अपने वेद, कुरान 
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तथा बाईबिल को आकाशीय या ईश्‍वरी पुस्तक कहते हैं । 
यह केबल अपने सत-प्रचार करने का पर्दा है । 

वेदों के सूक्तो में ऋषियों के नाम आये हैं ये ऋषि ही 
इन सूक्तों के रचयिता होंगे । परन्तु वेदों गलु इन्हे 
मन्त्र-द्रष्टा कहते हैं, रचियता नहीं । वेदादि यदि ईश्वर के 
बनाये हैं, तो सर्वत्र क्यों नही* चलते १ इन सब बातो 
पर पहले विचार कर लिया गया है । 

विवेक से यह सिद्ध होता हे कि हृदय में निवास करने 
वाला जीव ही सभी सः-पथःप्रन्थां तथा मान्यताओं का 
स्वामी है; अतः वही ईश्वर है । वह सदा ज्ञानस्वरूप 
हे। जब हम अच्छा काम करने चलते हैं, तब हृदय से 
आवाज उठती है "करो? ओर जब हम बुरा कर्म करने 
चलते हैं, तब आबाज उठती है-- “न करो?। यह 'करो-न 
करो! रूप विधि-निषेवात्मक जो हृदय की दो सावाजे हैं 
यही वेद हैँ, वेद कहते ह ज्ञान को । 

सार यह हुआ कि जीव हो ईश्वर ( स्वामी ) है, ओर 
ज्ञान ही वेद है | जो उसका स्वाभाविक धर्म है।यह दूसरी 
बात है कि अनादि काल से जड़-सम्बन्ध के कारण अज्ञान 
का इतन! आवरण हो गया है कि उस ज्ञान का यथाथ 
आदर सब जीव नहीं कर पाते । सत्संग-विवेक-हारा कुछ 
काल में अन्तःकरण शुद्ध होने पर ज्ञान की पूर्ण स्थिति 
होती है । 
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कट. > 


| _्ञ्त जे मानने वाले कहते हैं कि कुरान ईश्वर-वाक्य हे, 


कुरान में लिखो बातें ईश्वर के कानून हैं। बाइबिल के 
मानने वाले कहते हैं. कि बाइबिल के वाक्य ईश्वरीय हें, 
अतः जो बाइबित्न में लिखा हे, वह सत्य हे। ऐसे ही 
अनेक मतों के लोगों की अनेक सान्‍्यताये हैं। फिर 
किसको माना जाय किप्तकों .न माना जाय ९ यदि वेद 
ईश्वर के कानून की डायरी होते, तो उनको सभो को 
मानना पड़ता, फिर कुरान, बाइविल आदि के कानून न 
चलते । ओर यदि कुरान ईश्वर के कानून की डायरी 
होता, तो उसी का कानून सारे संसार में चलता, वेद 
आदि के न चलते इत्यादि । परन्तु वेद, कुरान, बाइविल 
आदि के कानून को कोई सानता है, कोई नहीं मानता । 
अथवा कोई किसी को मानता है, कोई किसी को मानता 
है ओर कोई किसी को भी नहीं मानता । 

एक साधारण राजाके कानून को भी देशके सब लोगों 
को मानना पड़ता है। फिर सर्व समर्थ साने हुए ईश्वर के 
कानून को लोग केसे नहीं मानते १ इसके अतिरिक्त वेद, 
कुरान तथा बाइबिल आदि ग्रन्थों में असम्भवादि दोषों 
से पूर्ण नाना वर्णन हैं। अतएव वेदादि सव अन्थ अनुष्यों 
के रचे हैं। अपने मत को सर्वश्रेष्ठ एवं प्रामाणिक प्रति- 
पादन करने के लिये उक्त लोगों ने अपने वेदादिक ग्रन्थों 
को ईश्वर-रचित कह दिये हैं। अतएव सत्य निणंय के 
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लिये सर्पुरुष-सव्शाख् के प्रमाण के साथ-साथ अपने 
विवेक का आधार लेचा पडेगा । 


नास्तिक कोन ? 


वेद को न मानने वाले को, वेदवादी नास्तिक कह 
हैं, तो कुरान को न मानने वाले को मुसलमान काफर 
कहते हें । ईसाई लोग कहते हैं, जो प्रमु यीशु पर विश्वास 
नहीं करेगा, उसका उद्धार नहीं होगा। यहूदी कहते हे 
यीशु में कोई सामथ्य नहीं । जैनी कहते हैं. हमारे गुरु 
सुगुरु-सुदेव और अन्य के गुरु कुगुरु-कुदेव । बोद्ध कहते 
है जो बुद्ध का ज्ञान नहीं जाने वे अज्ञ प्रथकूजन हैं। 

एक वेदवाद ही में आर्य-समाजी अपने को छोड़कर 
द्वैतवादी, वैष्णव आदि सबको वेद-विरुद्ध नास्तिक 
कहते हैं ओर अद्वेतवादी आयमत, कपिल एवं पतञ्जलिजी 
को वेद-विरुद्ध .सिद्ध करके सत्यार्थ प्रकाश, सांख्य-दर्शन 
आर योग दर्शन आदि को मान्यता नहीं देते । फिर किस 
चायं ओर सत को श्रेष्ठ एवं प्रामाणिक साना जाय 
आर किसको झूठा माना जाय ९ 


वेदवादी कहते हैं जो वेद नहीं मानता, उसे देश से 
बाहर कर देना चाहिये, मुसलमान कहते हैं जो कुरान न 
माने उसे मार डालना चाहिये । जैनी कहते हैं जो जैन मत 
से एथक्‌ हैं, वे जन्मे क्‍यों १ गभे में ही क्यों नहीं नष्ट दो 
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गये १ यह सब केवल पक्षपात है। जो किसी को भला- 
बुरा न कहकर सबके दोषों को त्यागता हुता केवल सबके 
गुण लेता है, वही सत्यवादी और जनता का उद्धारक 
श्रे आचाय हे । 

इस दृष्टि से फिर केवल अन्धी श्रद्धा से किसके वाकयो, 
का प्रमाण मान लिया जाय ९ अतएव इसी सिद्धान्त पर 
बात आकर ठहरती है कि-- 


श्लोऋ--युक्तियुक्त वचो ग्राह्यं बालादपि शुकादपि । 
युक्तिहीनं वचस्त्याञ्यं वृद्धादपि शुक्ादपि ॥ 
अर्थात्‌-युक्ति पूर्वक कहे हुए बचन बालक ओर तोते 
के भी ग्रहण करने योग्य हैं। परन्तु युक्ति-हीन वचन कोई 
विद्वान या शुकदेव जो ही कहें, तो भी सर्वथा त्यागने 
योग्य है । 


“नास्तिको वेदनिन्दकः” कहने का बड़ा प्रचलन 
है | जो वेद की निन्दा करता है, वह नास्तिक है । निन्दा 
तो किसी की नहीं करनी चाहिये, फिर वेद की निन्दा 


करने वाला अवश्य.बुरा है। परन्तु वेद के यदि हिसाप्रयुक्त 


यज्ञां तथा नाना कल्पनाओं पर कोई आलोचना करता है, 
ओर उसे निन्दा समक लिया जाव, तो ठीक नहीं । “जैसे 
को तैसा कहै सो तो निन्दा नाहिँ।” यदि विवेक युक्त 
आलोचना निन्दा है तो वेदिक, जैन, बोद्ध आदि सब 
दूसरे को आलोचना करते हें । अंतः सब निन्दक हुए। 
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वेदबादी जेसे “नास्तिको वेद निन्दकः” कह सकते हैं। 
वेसे जेनी “नास्तिको जैन निन्दकः” बौद्ध “नास्तिको बोद्ध 
निन्दकः” तथा मुसलमान “नास्तिको इस्लाम निन्दकः?” 
कह सकते हे । अतएत्र नास्तिक की यह अच्छी परिभाषा 
नहां ६ । 

कुछ लोग कहते हैं 'जो ईश्वर नही' मानता, वह 
नास्तिक है । जैन, सांख्य, मीमांसा, वेशेषिक-दर्शन ईश्वर 
नही मानते; परन्तु इन्हें नास्तिक नही' कह सकते । 
क्योंकि ये सब प्रकृति ( जड़तत्त्व ) से परे अविनाशी 
चैतन्य का अस्तित्त्व मानते हैं, ओर पुनजन्म, कमफल- 
भोग तथा बन्ध-मोक्ष मानकर सदाचरण से चलना सि 
न्त रखते हैं । 


एक विद्वान का कथन है कि-“आस्था पर अवल- 
स्बित ईश्वर को कई सूत्रकारो ने मान्य नही किया। 
सांख्य, वैशेषिक, मीमांसा निरीश्वर चिन्तन-प्रणालियाँ 
हे' । योग, पुरुष विशेष को ईश्वर, न्याय, केवल 
अनुमान के निष्कर्ष के रूप में; ओर अद्वौत- 
बेदान्त ईश्वर को माया का सहयोगी मात्र मानता है।' 
अतः आस्तिक दर्शनों में ईश्वर को मानने न मानने के 
सम्बन्ध में कोई आग्रह नहीं है । 


सांख्य के पुरुष-बहुस्व के सिद्धान्त से इसके मनो वैज्ञा- 
निक दृष्टिकोण की पुष्टि होती है । सांख्य अनीश्वरवादी 
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सिद्धान्त है । केवल्य-प्राप्ति ज्ञान से ही सम्भव है । सांख्य 
सत्कायवाद का समर्थक है । 


वेशेषिक सूत्रों में स्पष्ट रूप से कहीं भी ईश्वर की सत्ता 
का निदेश नहीं है ००००००" 


(मी लांसा)- हमारे जन्म-सरण का कर्ता हमारा अपूव 
है, न कि इश्वर? 


( विवेकज्योति वर्ष ४ अं० $ | प्राध्याप ऽ ब्रज विहारी निगम, 
अध्यक्ष दर्शन विभाग, इन्दौर ) 

मुसलमान, ईशाई, यहूदी को भो हम नास्तिक नहीं 
कह सकते, क्योंकि ये सत्र प्रकृति से पार आत्मा-परसात्मा 
रूप में नित्य चेतन का अस्तित्त्व मानते हैं । पुनजेन्म प्राय 
नहीं मानते, परन्तु परलोक तथा कर्म फल भोग मानते हैं । 
जैन को नास्तिक कहना, अपनी भूल प्रकट करना है । 
बोद्ध मताबलूम्दी यद्यपि नित्य, अविनाशी-चेतन स्वरूप के 
शोध बोध में निर्वल हैं। तथापि पुनजंन्स, कर्मफल-भोग, 
बन्ध-मोक्ष एवं ज्ञान-वैराग्य-सदाचरण मानते हैं । अतः ये 
भी नास्तिक नहों। नास्तिक का शाब्दिक अर्थ होता हे 
“सस्य को न मानने वाला? । कहा है-- 


“है ताको माने नहीं, नाहीं को करे सान । 
कहृहिं कबीर पुकारि के, सो नास्तिक अज्ञान ।।” 


( कबीरपरिचय ) 
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सरल भावार्थ यह है कि जड़-प्रकृति से सवथा प्रथक्‌ 
नित्य चैतन्य-सत्ता, पुनर्जन्म, परलोक, कमे -फल-भोग, बन्ध- 
मोक्ष न मानने वाले को नास्तिक कहते हैं, ओर इन्हें 
मानने वाले को आस्तिक कहते हैं । स्वामी श्री विवेकानन्द 
जो ने कहा है कि “पहले जमाने में जो इश्वर को नहीं 
सानता था वह नास्तिक कहलाता था। परन्तु आज के 
जमाने सें जो अपने आप को नहीं मानता, वह नास्तिक 
कहलाता है ।” अपने आप का अभिप्राय यहाँ अपने चेतन 
स्वरूप से है। 


नास्तिक वास्तव में चार्वाक-दर्शंन हे। चार्वाक का 
तात्पयं यह है, कि जो चबाने-खाने पर तत्पर हो। अथवा 
जो चारु-वाक्‌ कहने वाला झो। चारु-वाक्‌ का तात्पर्य अज्ञा- 
नियों के सममने में जो सुन्दर लगे । यथा -- 


यावत्‌ जीवं सुखं जीदेद्‌ ऋणंक्रत्वा छृतंपिवेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनस छुतः॥ 


अर्थात्‌ जब तक जीयो सुख से जीयो, घर में पैसा न हो 
तो कर्ज लेकर घी पीयो । क्योंकि सरजाने पर शरीर भस्म 
हो जायगा, फिर कोन आता ( जन्मता ) है ओर कोन कर्म 
का बदला पटाता है ? सब भ्रम है ।? 


इसे कहते हैं नास्तिकता | यदि यही शिक्षा सब मान लें 
ओर दूसरे से कज लेकर कोई न दे, तो समाज की क्या 
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दशा होगी ? हाँ! भारतीय नास्तिक था, इसलिये कर्ज 
लेकर घी ही पीने को कहा, शराब पीने को नहीं कहा । 
विदेशी नास्तिक होता तो शराब पीने का आदेश देता। 


वेद्‌-बिचार 


निस्सन्देह वेद्‌? बहुत पुराने ग्रन्थ हैं, ओर उसमें सार 
भी बहुत हैं । परन्तु स्व-स्वरूप का यथार्थ ज्ञान ओर 
कल्याण का सीधा मार्ग, उसमें नहीं सिल्ेगा। वेदों में 
कर्मकाणडों तथा स्त्रार्थिक सिद्धियों के लिये कल्पित देची- 
देवताओं की स्तुतियों की भरमार है। वेदों के विषय में 
डा० श्री सम्पू्णानन्दजी के पूर्य प्रमाण भें ही कुछ विवेचन 
आ चुके हैं, वे एक अन्य सन्दर्भ में ओर कहते है-- 


“इस स्थान पर इस प्रश्‍न पर विचार कर लेना अना- 
ब्यक न होगा कि वेद कहाँ तक प्रामाणिक हैं, अर्थात्‌ 
आध्यात्मिक विषयों के सम्बन्ध में जो कुळ वेद सें लिखा 
है उसको कहाँ तक प्रमाण मान लिया जाय । पहली बात 
तो यह दै कि वेद में क्या कहा गया है यह स्वयं 





१--वेद के अनुसार ही बाइबिल-कुरान सभी में झली बाते 
होते हुए भी हिंसा एवं कल्पना पूर्ण अनेक बाते भरी हैं. और 
स्व-स्वरूप का यथार्थ ज्ञान उनमें भी नही' दें । 
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~ 
विवादास्पद है । एक ही मन्त्र के कई प्रकार के अर्थ लगाये 
जाते हैं |” इत्यादि, 
[ चिद्विलास-श्रृतिप्रामाशाधिकरण ] 


श्रीमद्भागवत में वेदव्यास जी कहते हैं-- 
तथैव राजन्बुरुगाईमेध वितान विद्योरुविजञम्मितेषु । 
न वेदवादेषु हि तत््ववादः प्रायेण शुद्धोहुचकास्मि साधुः ॥ 
( भागवत ५।११।२। सटीक गौ ग्रे० ) 


अर्थः--“लोकिक व्यवहार के अनुसार ही शैदिक 
व्यवहार भी सत्य नहीं है। क्योंकि वेद-वाक्य भी 
विशेषतः ग्रहस्थजनोचित यज्ञविधि के विस्तार में ही 
व्यस्त हैं । राग-द्वेषादि दोषों से रहित विशुद्ध तत्त्वज्ञान 
की पूरी-पूरी अभिव्यक्ति प्रायः उनमें भी नहीं हे |” 
श्रीकृष्ण जी कहते हैं-- 
यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्चितः । 
वेदवादरताः पार्थ नान्यदस्तीति वबादिनिः॥ 
कामात्मानः स्वगपणा जम्मकर्मफलप्रदाम्‌ । 
क्रियाविशेषत्रहुलां भोगेश्वयंगतिं प्रति ॥ 
भोगेशबयंप्रसक्तानां तयापहृतचेतसाम्‌ । 
व्यवसायात्मिका बुद्धिः समाधो न विधी ते | 
( गीता २।४२, ४३, ४४ टोकायुक्तयो ° प्रे० ) 
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अर्थ--“हे अजु न ! (जो) सकामी पुरुष केवल फल- 
श्रुति में प्रीति रखने वाले स्वर्ग को ही परस श्रेष्ठ मानने 
बाले ( इससे बढ़कर ) ओर कुछ नहीं है ऐसे कहने वाले 
हैं (वे) अविवेकी जन जन्म रूप कर्मफल देनेवाली 
(ओर) भोग तथा ऐश्वर्य को प्राप्ति के लिये बहुत-सी 
क्रियाओं के विस्तार वाली इस प्रकार की जिस दिखाऊ 
शोभायुक्त वाणो को कहते हैं उस बाणी-द्वारा हरे हुए 
चित्त वाले ( तथा ) भोग ओर ऐश्‍वर्य में आसक्ति वाले 
(उन पुरुषों के) अन्तःकरण 'सें निश्चयात्मक बुद्धि 
नहीं होती ।?? 
त्रैगुण्यविषयावेदा निस्त्रेगुए्यो सत्राज्ुन। 
निद्र न्द्रो निस्यसत्त््स्थो निर्योगक्षेम आत्मवान्‌ ॥ 
( गीता २।४५; टीकाथुक्त गी० प्रेऽ ) 
अर्थः--“हे अजुन ! सब वेद तीनों गुणों के कार्य 
रूप संसार को विषय करने वाले अर्थात्‌ प्रकाश करने 
चाले हैं ( इसलिये तू” ) असंसारी अर्थात्‌ निष्कामी (ओर) 
सुख-दुःखादि इन्द्रों से रहित नित्य वस्तु में स्थित (तथा) 
योग-च्षेम! को न चाहने वाला (ओर) आत्मपरायण हो ।” 
यावानर्थ उदपाने सर्वतः संप्लुतोदके । 
तावान्सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्य विजानतः ॥ 
( गीता २।४६, टी० गी० प्रे० ) 





१--संग्रह को योग और उसकी रक्षा को क्षेम कहते हैं। 
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अथः--“सल्नुष्य का सव ओर से परिपूर्ण जलाशय 
के प्राप्त होने पर छोटे जलाशय में जितना प्रयोजन रहता 
है अच्छी प्रकार ब्रह्म को जानने वाले ब्राह्मण का (भी ) 
सब वेदों में उतना ही प्रयोजन रहता है ।” 
वेदेषु यज्ञेषु तपःसु चेव दानेषु यत्पुण्यफलं प्रदिष्टम्‌ । 
अस्येति तत्सर्वमिदं विदित्वा योगीपरंस्थानसुपेति चाद्यम्‌ ॥ 
( गीता ८।२८, टी० यु० गी: प्रे. ) 


अर्थात्‌--“योगी पुरुष इस रहस्य को तत्त्व से जान 
कर वेदों के पढ़ने में तथा यज्ञ, तप ( ओर ) दानादिकों 
के करने में जो पुण्य-फल कहा है, उस सबको निस्सन्देह 


उलंघन कर जाता है ओर सनातन परम पद को प्राप्त 
होता हे | 9 


अथववेद की मुण्डक उपनिषद्‌ में शोनक जी महर्षि 
अंगिरा से पूछते हें--'जिसके जान लेने पर सब जाना 
हुआ हो ज्ञाता है, वह क्या दै कृपया बतलाइये 0 उत्तर 
में महर्षि अंगिरा जी कहते हैं-- 

द्वे विद्यो वेदितव्ये इति हृ स्म यद्त्रह्मविदो 

वदन्ति परा चेत्रापरा च | (१।१।४) 

अर्थः-“ब्रह्मको जानने वाले महर्षियों का कहना है कि 


मनुष्यों के लिये जानने योग्य दो विद्यायें है--एक तो 
“परा? और दूसरी “अपरा? |? 
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तत्रापरा ऋग्वेदो यजुवदः सामवेदोऽथर्ववेदः 
शिक्षा कल्पो व्याकरण निरुक्तं छन्दो उग्रोतिषमिति । 
अथ परायया तदक्षरमधिगम्यते ॥ 


(१।१।५) 


अर्थः-““उत दोनों में से ऋग्बेद, यज्ुबेंद, सामवेद 
तथा अथर्ववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द 
तथा ज्योतिष--ये सब तो अपराविद्या के अन्तर्गत हँ । 
ओर जिससे वह अविनाशी स्वरूप, तत्त्व से जाना जाता 
हे-वह परा विद्या है ।” 


अभिप्राय यह कि चारों वेद तथा शिक्षा-कल्प आदि 
छहों वेदाङ्ग अपराविद्या एवं सांसारिक विद्या के अन्तगंत 
हैँ । अविनाशी स्वरूप का ज्ञान तथा मोक्ष-विषय वेद के 
बाहर की : वस्तु है। यह सत्संग से प्राप्त होता है । योग- 
वाशिष्ठ में भी शास . सन्तोष, सत्संग ओर विचार मोक्ष के 
चार फाटक माने गये हे । श्री गोस्वामी तुलसीदास जी भी 
कहते हे 
जड़ चेतनहिं ग्रन्थि परि गई । यदपि सूखा छूटत कठिनई ॥ 


श्रुति पुराण बहु कहेउ उपाई । छूटि न अधिक अधिक अरुमाई 


( रामचरित मानस उ० काँ० ) 
व्यर्थः--जड़-चेतन का बन्धन पडा है, यद्यपि में बह 
वृथा है, परन्तु छूटने भें कठिन है । वेद-पुराण बहुन उपाय 
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बताये, परन्तु छूटा नहीं; बल्कि अधिक-अधिक उलकता 
ही गया ।? छूटने का उपाय क्या है ९ इस पर बताते है-- 


मति कीरति गति भूति भलाई । 

जब जेहि यतन जहाँ जेहि पाई ॥ 

सो जानब सत्संग प्रभाऊ। 

लोकहु वेद न आन डपाऊ।. 
( रामउरित मानसं ऋ ०कां० ) 
'अर्थः- शुद्ध- बुद्धि, यशा, मोक्ष, धन, भलाई--जब 
जिसने, जिस उद्योग से पाया है, वह सत्संग का ही प्रभाव 
जानना चाहिये। सत्संग के अतिरिक्त न लोक में उपाय 


है न वेद में। 
श्री भतहरि जी कहते हैं-- 
कि वेदैः स्मृतिनिः पुराणपठनैः शाश्च मंदाविस्तरेः 
स्वर्गप्रामकुटीनिवासफलदेः कर्मक्रियाबिश्रमेः । 
मुक्त्वेक भवबन्वदुःखरचनाविध्वंसकालानलं 
स्वात्मानन्द्पद्प्रवेशकलनं शोषा दणिग्वृत्तमः || 
(मत हरि वैराग्यशतक श्लोक ८१ सटीक हरिदास वेद्य ) 
अथेः--“वेद, स्मृति, पुराण ओर बड़े-बड़े शाख्नों के 
'यढ़ने तथा भिन्न-भिन्न प्रकार के कम कारड करने से स्वगं 
= च 
में एक कुटिया की जगह प्राप्त करने के सिवा ओर क्या 
नञा है १ स्वात्मानन्द रूपी गढ़ी में प्रवेश करने की चेष्टा 
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के सित्रा, जो संसार-बन्धनों के काटने में प्रलयाग्नि के 
है च्छ | अप 

समान हे, और सब काम व्यापारियों के-से काम हैं।? 

प्रमाणवातिक स्ववृत्ति में कहा है-- 


वेदप्रामाण्य॑ कस्यचित्‌ कंठ वादः 
स्वाने धर्मेच्छा जातिवादावलेपः । 
संतापारंभः पापहानाय चेति 
ध्वस्तग्रज्ञानां पंच लिङ्गानि जाड्ये ॥ 


( १। ३४२) 


अर्थः “वेइ (= ग्रन्थ) की प्रमाणता, किसी ( ईश्वर ) 
का ( सृष्टि-) कर्तापन (क बाद ), स्नान ( करने ) 
में धर्म ( होने) को इच्छा रखता, जातिवाद ( -छोटी- 
बड़ी जाति-पाँत ) का घम्एड, ओर पाप दूर करने के 
लिए (शरोर को) सन्ताप देना ( =उपवास तथा 
शारीरिक तपस्याएँ करना )-ये पाँच हैं, अकल- 
मारे (लोगों) की मूर्खता ( = जडता ) की निशानियाँ ॥? 


( दर्शन-दिग्दर्शान से ) 


अतएव लोक-वेद्‌ दोनों के पत्तों को परित्याग करके 
विवेकी सन्तों के सत्संग में सत्यस्वरूप-ज्ञान प्राप्त कर 
कल्याण-साधन में लगना चाहिये । . 
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कुल-पशु) शुरु-पशु वेद-पशु, न्रिया-पशू ये चार । 

मानुष ताको जानिये, जाहि विवेक विचार॥ 

मूर्ति जड़ होने से कितने लोग उसकी पूजा कातो 
स्वएडन करते हें । परन्तु जड़प्रन्थ की वे पूजा करते हैं । 
इछ विषय पर लिखते हुए स्वामी विवेकानन्द जी 
बताते है-- 


“इस प्रतीक का एक जर्बदस्त अपितु सबसे बढ़कर 
उदाहरण है अन्थ-पूत्र । प्रत्येक देश में हस यह पायेंगे कि 
“ग्रन्थ ने ईश्वर का स्थान ले रखा है । मेरे देश में कुछ ऐसे 
सम्प्रदाय हैं कि जिनका विश्वास है छि ईश्वर अबतार ले 
कर मनुष्य बनता है । परन्तु ईश्वर को अवतारी पुरुष 
बनकर वेदों के अनुसार चलना चाहिये । यदि उसके उपदेश 
बेदों से असंगत हैं, तो लोग उन उपदेशों को नहीं मानेंगे। 
बोद्ध के अतिरिक्त आन्य सम्प्रदाय चाले भी बुद्ध को पूजा 
करते हैं । परन्तु तुम उनसे यह कहो कि जब तुम बुद्ध की 

पूजा करते हो, तब उनके उपदेशों को क्यों नहीं 
मानते १ तो यह उत्तर प्राप्त होगा कि उनके उपदेशों ने 
चेदों को अस्वीकार किया है | 


ग्रन्थ-पूजा का भी यही तात्य है कि थमंग्रन्थ की आइ 
अ कितनी ही मिथ्या बातें उचित हो सकती हैं। हिन्दुस्तान 





१--पश्भु = पदपाती । 
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में यदि सें किसी नयी बात की शिक्षा देना चाहूँ ओर उसे 
केवल अपनी ही ससक की प्रामाणिकता दूँ तो कोई भी 
व्यक्ति भेरी बात नहीं सुनेगा । परन्तु में वेद में से कुछ 
ऋतचाएँ निकाल कर तथा उन्हीं का तोइ-मरोड़ करूं, ओर 
उनका अत्यन्त असम्भव अर्थ भो निकालू, उसमें जो कुछ 
भी युक्ति-युक्त दै, उसका गला घोटकर स्वयं अपने विचारों 
को ही वेद का तात्पर्य कहकर प्रकट करू, तो सभौ मख 
झुए्ड-के-झुए्ड मेरे पीछे फिरने लगेंगे । 

फिर ऐसे मनुष्य भी हैं जो जोर के साथ ईशाई-घर्म 
का उपदेश करते हैं कि साधारण ईशाई उसे सुनकर घबड़ा 
उठेगा । परन्तु वे तो यही कहते हैं कि--ईशाससीह? का 
यही तात्पर्यं था ओर सभी मूर्ख उनके चारों ओर एकत्र हो 
जाते हैं । वे ऐखी कोई नयी बात नहीं सीखना चाहते, जो 
वेदां अथवा बाईविल भें न हो ।'? 


( प्रेमयोग एष्ट ८० ) 


वेद्‌ किसके बनाये १ 


पुस्तक का रचयिता मनुष्य ही होता है । विवेक से ईश्वर 
असिद्ध है । फिर उसका बनाया या दिया वेदादि सहजिक 
असिद्ध हैं। हिन्दू-मुखलमान-ईशाई तीनों अपने वेद, कुरान 
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तथा बाईबिल को आकाशीय या ईश्वरी पुस्तक कहते हें । 
यह केवल अपने सत-प्रचार करने का पर्दा है । 


वेदों के सूक्तों में ऋषियों के नाम आये हैं ये ऋषि ही 
इन सुक्तों के रचयिता होंगे । परन्तु वेदों के श्रद्धालु इन्हे 
मन्तर-दरष्टा कहते हैं, रचियता नहीं । वेदादि यदि ईश्वर के 
बनाये हैं, तो सर्वत्र क्यों नही' चलते १ इन सव बातो" 
पर पहले विचार कर लिया गया है । 

विवेक से यह सिद्ध होता है कि हृदय में निवास करने 
बाला जीव ही सभी मद-पथःग्रन्यां तथा मान्यताओं का 
स्वामी है; अतः वही ईश्वर है । वह सदा ज्ञानस्वरूप 
हे) जब हस अच्छा कास करने चलते हैं, तब हृदय से 
आवाज उठती है 'करो' और जब हम बुरा कर्म करने 
चलते हैं, तब आबाज उठती है--'न करो” | यह्‌ 'करो-न 
करो! रूप विधि-निषे तात्मक जो हृदय की दो आत्राजे हैं 
यही वेद हैं, वेद कहते हैं ज्ञान को । 

सार यह हुआ कि जीव ही ईश्वर ( स्वामी ) दै, ओर 
ज्ञान ही वेद है । जो उसका स्वाभाविक धर्म है।यह दूसरी 
बात है कि अनादि काल से जड़-सम्बन्ध के कारण अज्ञान 
का इतन! आवरण हो गया है कि उस ज्ञान का यथार्थ 
आदर सब जीव नहीं कर पाते। सत्ल्ंग-विवेक द्वारा कुछ 
काल में अन्तःकरण शुद्ध होने पर ज्ञान की पूर्ण स्थिति 


होती हे । i 
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क्या बहुत पढ़ा ही ज्ञानी हो सता हे ? 

कुछ भाइयों को यह पूण भ्रम है कि जो अंप्रजी- 
संस्कृत आदि का बहुत पढ़ा-लिखा है, वही यथार्थ का 
ज्ञानी हो सकता है। परन्तु यह कोरा भ्रम हे। बड़े-बड़े 
प्रकाण्ड विद्वान्‌ देखे जाते हैं, उनका सांसाह।र-श एबपान 
तक नहीं छूटा रहता है । कितने विद्धान्‌ छल-कपट-धूर्तता 
करने में चंट होते हैं । 

हिन्दू-सुसलमान, ईशाई-यहूदी, जैन-बोद्ध, सनातनी- 
आये समाजी, वेदान्ती आदि में बहुत बड़े-बड़े विद्वान्‌ है. । 
फिर उन सबका एक मत क्यों नहीं होता ९ कपिल, 
जैमिनि, कणाद, पतञ्जलि, गोतम तथा वेदव्यास जैसे 
महारथी विद्वानों का एकमत क्यों नहीं १ सांख्य में अद्वैत 
का खण्डन तो वेदान्त में सांख्य का खण्डन 

शंकराचाय, रामानुजाचार्य, माध्वाचाय, दयानन्द 
सरस्वती आदि सभी एऊ-से-एक विद्वान्‌ हैं । सब वेद के 
ज्ञाता हैं । अब इनमें कोन वेइ को समझा ओर कोन नहीं 
समभा; जबकि सब अपने को वैदिक ओर दूसरे को वेद- 
बिरोधी कहते हैं । 

चोबीस हजार श्लोको' में रामायण रचने वाले महान्‌ 
विद्वान आदि कवि बाल्मौकि जो लिखते हैं. कि स ता को 
खोज लगाने के लिये केवल हनुमान जी दश अरब सेना 
लेकर आये । और सुग्रीत्र-दल के सेनापति कई पद्म-शंख 
सेना लाये । 
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गोस्वामी तुलसीदांस जी भी लिखते हैं कि-- 
अस मैं कान सुना दशकन्धर । | 
पदुम अठारह यूथप बन्दर ॥ ह 
अर्थात्‌ केवल रामादल में अठारह पद्म सेनापति थे। | 
| 


ब्रिचार करना चाहिये कि एक सेनापति के पीछे यदि सो 
ही सिपाही रहे होंगे, तो भी अठारह सो पद्म सेना हुई ।. 
'कहते हैं. रामादल सब स्वर्ग के देवता थे । परन्त देवता 
तो सब तैतीस कोटि (करोड़) ही माने गये ३. । फिर 
अठारह पद्म केवल सेनापति ही कहाँ से आ गये । ओर 
रास-रावण की लडाई में राम की विजय पर तो आकाश 
से देवतागण फूल बरसाते ओर बाजे बजाते थे, तो सेना 
बनकर लड़ता कोल था ? गीता-प्रेख के बाल्मीकीय रासा- 
यण पृष्ठ सात सो अठहत्तर में लिखा हे कि लंका में दश 
खरब, तीन लाख निन्नानवे हजार छ-सो सेना थी । | 
श्रीमद्भागवत स्कन्ध १० अध्याय &० श्लोक ४१-४२ 
में लिखा है कि यदुवंश के बालकों को शिक्षा देने के लिये 
तीन करोड़ अठासी लाख केवल अध्यापक थे ओर महा- 
राज उम्रसैन के एक नील सेना थी । इन बातों को विचा- 
रना चाहिये कि आज-कल की बढ़ती हुई जन-संख्या में 
सारे संसार में केवल चार अरब के भीतर मनुष्य हैं। 
फिर ऊपर की बातें कहाँ तक सत्यता रख सकती हैँ? 
` « राजा प्रियत्रत ग्यारह अरब वर्ष राज्य किये ( मागवत 


| 
| 
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"५।१। २९) | राजा प्रियत्रत के रथ की पहिया के चलने 
से उसकी लीक के सातों समुद्र बच गये (भागवत ५ । १। 
३१ ) । कश्यप की ख्ियों से मनुष्य, पशु, घोड़े'गवे, साँप, 
बिच्छू , सिंह तथा पेड़, पोघे हुए ( भा०६।८।)। 
मत्स्य-अवतार भ्रगवात के शरीर का विस्तार आठ लाख 
मील था ( भा० ८ | २४ | ४४ )। जबकि प्माज वैज्ञानिक 
पृथ्वी का पूरा घेरा चोबोस हजार सील सिद्ध किये हैं । 

सन्द्राचल के मध्य में अट्टासी हजार मील ऊँचा एक 
आस का पेड़ हे, जिसमें पर्वत-शिखर के समान मोठे 
झल अभृत तुल्य लगे हैं ( आ० ५। १६) जम्वूदीप में एक 
सोने का पर्व॑त आठ लाख मील ऊ चा है ( भा० ५। १६) 
७ ) महाभारत-युद्ध में एकबार करण के रथ की पहिया 
वस गयी थी । कणं ने रथ से उतर कर तथा पहिया पकड़ 
कर इस बल से उभारा कि सातों द्वीपो-सहित तथा शैल- 
वन-कानन समेत एश्वी चार अंगुल उठ गयी, फिर सी 
पहिया न छूटा ( महाभारत कणा पर्व ) 

इसी प्रकार ईशाई-मुसल्लमान, जैन-बरोद्धादि में थी 
विचित्र-विचित्र कल्पनायें विद्वानों ने की हैं। आज-कल 
के अंग्रेजी-विद्वानों ने भी बन्दर से मनुष्यों का विकास 
तथा सनुष्यो से बन्दरों के विकास की कल्पना की है । 
स्वामी श्री दयानन्दं जी महाराज जैसे तोर्कि भी वेद- 
'इश्वर के समर्थन में पड़कर सृष्टि को आदि सिद्ध करने में 


| 
| 
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तिब्बत देश में प्रथम अयोनिज जवान-जवान स्जी-पुरुषों | 
एवं नर-सादाओं की उत्पत्ति करडाली है । | 

उपयुक्त बातो पर विनम्र होकर निष्पक्ष विचार | 
करना चाहिये । यदि बहुत पढ़े मात्र से ज्ञात होता, तो | 
इन मतवादियो को सब बातो में यथार्थ ज्ञान होकर 
एकमत हो गया होता। 

भाव यह है कि यथार्थ ज्ञान ओर आचरण केवल 
किसी भाषा के विद्वान ही को नहीं होता। इसे लिये 
सत्संग, हृदय-शुद्धि, विवेक-बुद्धि एवं निष्पक्षता को महान | 
आवश्यकता है । 


स्व-स्वरूप चेतन जीव ही सर्वोपर है 
प्रत्येक घटों में निवास करने वाले इन भिन्न-भिन्न 
अविनाशी चेतनजीवों से एथक्‌ ईश्वर है--यह बात विवेक 
के अनुकूल नहीं, सद्गुरु कबीर कहते हैं-- | 
“द्य बसे तेहि राम न जाना ।” | 
“'कहहि कबीर खोजे असमाना ।?? 
“जेहि खोजत कल्पो गया, घटही माहि सो मूर । 
बाढ़ी गर्भ गुमान ते, ताते परिगईँ दूर ॥? 
पु ( बीजक ) 
जो लोग अपने से प्रथक ईश्वर मानते हैं, उनमें से भी 
अधिकांशतः लोग किसी-न-किसी रूप में कह बैठते हैं. कि 


| 
A | 
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आत्मा ही परमात्मा है? ऐसे थोड़े उदाहरण में नीचे 
देता हूँ-- 
उपद्रष्टानुमन्ता च सर्ता भोक्ता सहेश्‍वरः । 
परमास्मेति चाप्युक्तो देहेडस्मिन्पुरुषः परः ॥ 
द ( गीता १३।२२ ) 
'अर्थः--इस देह में रहते हुए भी चेतन पुरुष इससे परे 
है; द्रष्टा, प्रेरक, भर्ता, भोक्ता, महेश्वर ओर परमात्मा है। 
अयमात्मा परमेश्वरो भवितुमंहृति । ज्ञानक्रिया शक्तिः 
मत्त्वात्‌ । यो यावति ज्ञाता कर्ता च स 'ताबतीश्वरः प्रसि- 
दे श्वरवद्राजबद्ठा । आत्मा च विन्वज्ञाताकर्ता च । तस्मादी- 
श्वरोऽयम्‌ ॥ 
( प्रत्यभिज्ञादर्शीन, सवं दशन संग्रह सटीक पृष्ट ३५९ ) 
अर्थः-- “(१) यह आत्मा परमेश्वर बनने में समर्थ 
है। (२) क्योंकि इसके पास ज्ञान ओर क्रिया की शक्तियाँ 
हैं । (३) जो जितनी चीजों का ज्ञाता और कर्ता होता है, 
बह उतनी चीजों के लिये ईश्वर ( स्वामी ) है, जैसे संसार- 
प्रसिद्ध ईश्वर ( मण्डलेश्वर,नरेश आदि ) हैं, या राज लोग 
होते हैं । (४) आत्मा संसार का ज्ञाता ओर कर्ता है। (९) 
इसलिये यह आत्मा ईश्वर है ।” 
जीवः परमात्मन्नभिद्यते । अयमात्मा ब्रह्म । 
ग्रह्‌ ब्रह्मास्मि । तत्त्रमसि॥ 
अथः--जीव ओर परमात्मा दो नहीं । यह आत्मा ही 
रह्म है। में ही ब्रह्म हूँ । वह तू ही दै। 
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जीवो ब्रह्मेव नाऽपरः । 
अर्थः--जीव ही ब्रह्म है, दूसरा नहीं । 
गोस्वामी शी तुलसी दास जी भी कहते हैंः-- 
जो सबके हो ज्ञान एकरस । ईश्वर जीवर्हि भेद कहहु कस 
सोहमऽस्मि इतिबृत्ति अखर्डा । दीप शिका सोइ परम प्रचंडा 
आतम अनुभव सुख सुप्रकाशा | तब भवमूल भेद भ्रम नाशा 
( रामायण ) 
कहत सकल घट राम सथ, तो खोजत केहि काज । 
तुलसी कह यह्‌ कुमति सुनि, उर आवत अति लाज | 
( सतसई ) 
एक कवि का कहना है -- 
जाहिदे गुमराह का में कि तरह हमराह हूँ । 
वह कहे अल्लाह है ओ में कहूँ अल्लाह हँ ॥ 
अथः--कोई जाहिद ( परहेजगार-त्यागी ) ता है, 
परन्तु गुमराह ( भुलानेवाला ) है; तो उसका में केसे हम- 
राह ( साथी ) बनू । क्योंकि वह कहता है कि अल्लाह्‌ है 
ओर में कहता हूँ अल्ला में ही हूँ । र 
कहता है खुदा खुद से जुदा जानो अधूरा है । 


दिखला दे जो खुद ही में खुदा पीर उसे कहते हें. ॥ 


स्व-स्वरूप को स्थिति ही मोतावस्था है 
बाह्य वासनाओं को त्यागकर अपने आप में स्थित 
हो जाना ही मोज्ञावस्था है । सदूगुरु कबीर कहते हैंः-- . 








परिशिष्ट २३१ 


जो तू चाहे मुझको, छाडि सकल को आश। 
मुझ ही ऐसा होय रहो, सत्र सुख तेरे पास ॥ 
तो लौं तारा जगमगे, जो लों उगे न सूर । 
तो लो जीब करम बस डोले, जो लो ज्ञान न पूर ॥ 
बाज़क 
श्री कृष्ण जी कहते हैं:-- है ) 
यरत्वात्मरतिरेब॒स्यादात्मेतृप्श्च मानवः । 
आत्मन्येब च सन्तुष्टस्तस्य कार्यः न विद्यते ॥ 
अर्थः-परन्तु जो मनुष्य आत्मा (अपने आप ) में 
ही प्रेस करता तथा आत्मा में ही तृप्त होता ओर आत्मा 
में ही सन्तुष्ट होता है; उसके लिये कोई कतव्य ( शेष ) 
नहीं है । 
पतळजलि महाराज कहते हैं:-- 
योगश्चित्तव्ृत्तिनिरोधः।  . 
(योग दशन १ ।३ ) 
अर्थ:--चित्त की वृत्तियों का निरोध करना ( रोकना ) 
ही योग है । 
चिः्त-निसद्ध होने पर क्या होता है ९ इसपर पतंजलि 
महाराज कहते हैं:-- 
तदा द्रष्टुः स्वरूपेऽवस्थानम्‌ । 
(योग दर्शन १। ३) 
अर्थः--तब द्रष्टा (चेतन) की स्त्रःस्वरूप में ही 
स्थिति हो जाती है। 
गोस्वामी जी भी कहते हैंः-- | 
“निज सुख विन मन होइ कि थीरा १! (रामायण) 


२३२ लरन्मोसांसा 


गुरु-विशाल का कहना हैः-- 
मुक्ति मुक्ति सब कोइ कहै, मुक्ति न चीन्है कोय । 
अपने से जो प्रथक है, युक्ति ताहि तजि होय ॥ 
अपने बन्धन में पड़ा, मानि प्रयोजन भिन्न । 
लखा ताहि को कूठ जब, तबद्दी सुक्त अखिन्न ॥ 

( सुक्तिद्वार ) 
गुरु पूरण देव कहते हैं:-- 
जासे सकलो परखिया, सो पारख निजरूप। 
तहाँ होय रहु स्थीर तू, नहि झाई श्रम ह | 

ज्या 
सार यह हुआ कि अपने से प्रथक्‌ देह-गेहादि से लेकर 
मन-मानन्दी तक की आसक्ति को त्याग कर अपने आप 
चेतन स्वरूप में तृप्त हो जाना, मग्न हो जाना ही कल्याण- 
पद्‌ है। बाह्य आकर्षण-रहित अपने आप में स्थित पुरुष 
ही जीवन्मुक्त हे | गुरुकबीर का कथन हैः-- 
_ जियत न तरेड मुये का तरहो, जियते जो न तरे। 
(बीजक ) 
इस बात को अन्य शास्त्र भी पुष्ट करते हैं :-- 
न मोक्षो नभसः पृष्टे न पाताले न भूतले । 
सर्वाशासंक्षये चेतः क्षये मोक्ष इतीर्यते ॥ 
( योगवाशिष्ड ) 
अआर्थः--मोक्ष आकाशा के पीठ पर नहीं है न पाताल 
में है ओर नहीं प्रथ्वीतल पर। किन्तु सभी भोगों की 
बासनाओं के नष्ट होने पर जब चित्त स्थिर हो जाता है-- 
इसी को मोक्ष कहते हैं । 


aI 
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सद्गुरवे नमः 


सृचीपत्र 


श्री कबीर-मन्दिर बड़हरा की सरल 
धार्मिक पुस्तकें । 


८९ 3६०० 


सत्कबोराव्द ५६८ 


वि० सं० २०२४ ] [ सन्‌ १६६७ ई० 


महात्मा श्रीरामस्ररत साहेब, श्री कबीर मन्दिर 
बड़हरा के आधार में प्रकाशित सरल 
धार्मिक पुस्तर्के-- 


१--विवेक प्रकाश सटीक--ज्ञान) भक्ति, वेरा- 
ग्य, सदाचार, स्त्री-शिक्ता, गृहस्थी-शिक्षा आदि अनेक 
धार्मिक प्रसंगों से यह ग्रन्थ सम्पन्न है । इसमें सभी 
विषयों को समझने के लिये लगभग १९५ दृष्टान्त 
दिये गये हैं। बीच-बीच में सो के लगभग भजन, 
बन्दना, चेतावनी हैं । यह सवोपयोगी है। उत्तम 
( ग्लेज ) कागज, पोने आठसो प्रष्टों की पक्की 
जिल्द, मूल्य--७'०० ( सातरुपये ) । 

२--बीजक-शिक्षा ( व्याख्यायुत )- सदगुरु 
कबीर के बीजक के पदों का इसमें संकलन करके 
उस पर सरल टीका-व्याख्या की गयी है । बीच- 
बीच में अनेकों दृष्टान्त, भजन, चेतावनी आदि हैं। 
प्रथ अनूठा शिक्षाप्रद है | चिकना कागज, लगभग 
खात सो प्रष्ठों की पक्की जिल्द, मूल्य ५१०० । 





हाम 


(३) 


३--रहनि प्रबोधिनी सटीक--इसमें पदों की 
सरल टीका, फिर डस पर २१७ प्रश्‍नोत्तर--सामान्य' 
से उच्चस्तर विषयों पर विषद विवेचन है । कल्याण- 
साधन के चोसठ सद्गुण सदाचारों की व्याख्या 
हे । ग्रन्थ अत्यन्त सुरुचिकर है । उत्तम कागज, पोने 
पाँच सो प्रो की पक्की जिल्द, मूल्य ३५० | 

४--बोधसार सटीक--छः प्रकरणों में सरत 
टीका, सो से ऊपर चित्ताकर्षक दृष्टान्त, अत्यन्त 
सुरुचिकर ग्रन्थ । स्लेज कागज, मल्य २'६८, पक्की 
जिल्द सहित ३४८ । हु 








५--कबीर अमृतवाणी सटीक--सद्शुर कबीर 
साहेब की बारह सो से भी अधिक साखियाँ, उस , 





पर सरल टोका । इकसठ (६१) विषयों पर 
विशद विवेचन । स्लेज कागज, मूल्य २.६८ पक्की 
जिल्द सहित ३४८ । 

६-- मानसमणि सटीक--रासायण के लेईस 
(२३) पात्रॉ--श्रीरामजी, श्रीभरतजी आदि के जीवन 
प्रवचन से शिक्षाओं का संकलन किया गया है। 
सूल-पदों का सरल अथ करके सर्वसाधारणोपयोगी 
बनाया गया हे. । 


( ४) 


_ ७--श्रीरास-लदमण प्रश्‍नोत्तर शतक सटीक-- 
यह विश्रामसागर, से संकलित है । इसमें सौ उपदे- 
शात्मक प्रश्नोत्तर हैं । 





क्रमांक ६-७ दोनों पुस्तकें एक जिल में, मूल्य २००। 

८--तुलसीपंचाश्रत सटीक--गोस्वामी श्रीतुलसी , 
दास जी के सतसई”, दोहावली”, 'कवितावली?, 
“विनयपत्रिका? और वैराग्यसंदीपनी--इन पाँच ग्रन्थों 
के उपदेशात्मक पदों का संग्रह करके सरल टीका कर 
दी गयी है । धर्म-नीति सभी प्रकार की सुरुचिकर 
शिक्षाये हैं । मुल्य १८०। 


8 ~वेराभ्य संजीवनी--वैराग्य-वरद्धक आकर्षक 
छन्दों में, बारह प्रकरणों के सहित, अन्त में गायन 
करने योग्य पचीस पद, पक्की जिल्द मूल्य १९४० । 

१०~ सरल _शिक्षा--धमोपदेशक तीस लेख, 
चाणुक्य-चीति, विदुरनीति, भर्वहरिनीति, आदि के 
बाहर सौ से अधिक संकलित वचन । प्रत्येक श्रेणियों 
के मनुष्यों के योग्य मूल्य २ रुपये । 

१९--खी-बाल शिक्ता-्ली बालकों के लिये 
वरमोपयोगी । पीहर-ससुराल में खियों को केसा 


(५) 


बर्ताव करना चाहिये ९ माता-पिता, सास-ससुर, 
आदि के साथ केसा व्यवहार रखना चाहिये--इन 
बातों को अनेक दष्टान्तो' एवं प्रकरणों में सरलता- 


© 


पू वंक बताया गया है मूल्य ११६० | 


१२--कल्याण-पथ--इसमें ५४ स्वतन्त्र लेख हैं । 

यह कल्याण-इच्छुक साधकों के लिये परमोपयोगी 
। मूल्य २१४० पक्की जिल्द ३९२० 

१३--कबीरपन्थी-जीवनचर्या--उन्तीस प्रकरणों 

में यह बतलाने का प्रयत्न किया गया है कि कबीर- 

पन्थी ग्रहस्थ-भक्तों एवं विरक्त-ब्रह्मचारियों को किस 

प्रकार जीवन-यापन करना चाहिये । उनका मोलिक 


सिद्धान्त क्या है, ओर उसका आचरण वे केसे 
करें ९ मूल्य १ रुपया । 


१७--जगन्मीसांसा--यह दार्शनिक ग्रन्थ है । 
इसमें वेद, उपनिषद्‌, पुराण, कुरान, बाइबिल, 
विकासवाद आदि के सृष्टि-उत्पत्तिक्रम पर आलोच- 
नाये प्रस्तुत करके रृष्टि-उत्पत्ति के भ्रम का निवारण 
किया गया है ओर जगत को अनादि सिद्ध किया 
गया है। मूल्य २९००, सजिल्द २'६८। 





(Ck ) 


१५--आप किधर जा रहे हैं ९--इसमें चलीस 
ओअणियो' के मनुष्यों के लिये प्रेरणाप्रद शिक्षाय हैं । 
मानव जीवन के बहुमुखी विकास का यह आदश 
ग्रन्थ है। सूल्य १ रुपया । 

१६--भजनावली--इसमें डेढ़ सो से अधिक 
भजसों का संग्रह है । भजन सत्र गायन करने योग्य 
“चित्ताकर्षक हैं, मूल्य ८० पेसे। 

१७--हितो पदेश समाधान--इस ग्रन्थ में एक 
महात्मा तथा जिज्ञासु के महत्त्वपूर्ण प्रश्नोत्तर चले 

। सभी बातें अत्यन्त उपयोगी हैं, सल्य ६० पेसे । 

१८--अहिसा शुद्धाहार इसमें अनेक युक्तियों 
से हिंसा-मांसाहार का खण्डन करके शुद्ध साका- 
-हारी ओर अहिछकी होने पर बल दिया गया है, 
-मूल्य ६७ पेक्षे । 

१६--भजन प्रवेशिका-सो से अधिक गायन 
योग्य उत्तम-उत्तम भजन हैं, मल्य ६७ पेसे । 

२०--बोधसार मूल--साखी, चोपाई, छन्द, 
कुएडलिया, शब्द आदि सुन्दर पद्यमय, मूल्य ०५० । 

२१--रहनि ्रबोधिनीमल--चौपाई, साखी 
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(CS) 
लाबनी, छन्द, शब्द, गजल आदि सनोहर पद्यसय, 
मल्य ० ४० । 
२२--विवेक प्रकाश मल--साखी, शब्द, छन्द, 
ला वनी आदि चित्ताकर्षक पद्यात्मक, मूल्य १००। 
२३---आदेश प्रभा--अआठ बड़े-बड़े हरिगीत 


छन्द, गृहस्थी, विरक्ती सबके योग्य शिक्षार्ये, 
मूल्य ०४०। 





२४--संत महिमा बढ़ी--आलोचनात्मक, दृष्टा- 
न्तासक तथा प्रमाणात्मक--तीन प्रकरणों में सर्न्तो 
के महत्त्वों का विशद वर्णन, मल्य ०५४ । 

«५--सन्त महिमा छोटी--'सन्त महिसा बड़ी! 


का पहला प्रकरण, मूल्य ०२० | 
२६--सरल बोध--तत्त्व-प्रकृति आदि ज्ञानने 


योग्य सो से अधिक बातों क! सुन्दर विवेचन, ' 


मल्य ०२९५ । 

२७--मैं कोन हँ--अपने आपके विषय में ज्ञान 
प्राप्त करने के लिये सुन्दर प्रामाणिक ग्रन्थ, सबको 
एक-एक प्रति अवश्य रखनी चाहिये, सूल्य ०४० । 


(FC) 
२८--संत वचनासृत--इस ग्रन्थ रत्न में पचास 


बातें ऐसी बतायी गयी हैं, जो जीवन में उतारने 
योग्य हैं. । मूल्य ०१६। 


-&४४-- ग 





ग्रन्थों के मिलने के दो पते- 
१--संतसेवक कमलसिंह, 
प्राम द्रां, पो० हसदा ( मानिक्रचोरी ) 
जनपद -- रायपुर ( म०प्र० ) 
२--बाबू वैजनाथप्रसाद बुक्सेलर, 
राजादरवाजा, वाराणसी--१ 

























गुरु-कबीर पारख-दर्शन 


` ज्ञइ-न्ञेतन-दो वस्तु अनादि और नित्य हैं, बीज- 
_ वृक्ष न्याय प्रवाहरूप जगत्‌ अवादि है। बाह्य 
. सभी कल्पनाओं एवं जड़ की आसक्तियों 
को सर्वथा त्याग कर अपने आप 

अविनाशी स्वतः द्रष्टा चैतन्य 
स्वरूप में स्थित होना ही 

मानव -जीवन का 

परम एवं चरम 
उद्देश्य 


है । 


